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ನಿವೆಂದನೆ 


ಬಾಲ್ಯದ ರಾತ್ರಿಯೊಂದು ನನ್ನ ನೆನಪಿನಿಂದ ಇನ್ನೂ ಮಾಸಿಲ್ಲ. ವಿಜಾಪುರದಿಂದ 
10 ಕಿಲೋ ಮೀಟರ್‌ ದೂರದಲ್ಲಿರುವ ಅಲಿಯಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ನನ್ನ ತಾಯಿಯ ತಾಯಿಯ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ನನ್ನ ಬಾಲ್ಕವನ್ನು ಕಳೆದಿದ್ದೇನೆ. ನನಗಾಗ ಮೂರು ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಿರಬಹುದು. 
ಸೂಫಿಸಂತ ಏಕತಾರಸಾಬರ ಉರುಸು, ಹಳ್ಳಿಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ಮೊದಲೇ ಹತ್ತುವ 
ಬೀರಪ್ಪನ ಗುಡಿಯ ಜಾತ್ರೆ ಮತ್ತು ದುರ್ಗಮ್ಮನ ಜಾತ್ರೆ ನನ್ನ ನೆನಪಿನಲ್ಲಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಭಯಾನಕವಾದುದೆಂದರೆ ದುರ್ಗಮ್ಮನ ಜಾತ್ರೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ಆ ರಾತ್ರಿ ದುರ್ಗಮನಿಗೆ 
ಬಲಿ ಕೊಡವ ಸಂದರ್ಭ ಅದಾಗಿತ್ತು. ಅದು ಹೇಗೆ ಬಲಿ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಕಲ್ಪಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲೇ ಹೆದರಿಕೊಂಡಾಗ ಎದೆ ಡವಡವ ಎನ್ನುತ್ತಿತ್ತು ಹಗಲುಹೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಜಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡ ಜನಸಂದಣಿ ನೆನಪಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಕೋಣನ ಬಲಿ ಕೊಡುವುದನ್ನು ನೋಡಲು 
ಅದೆಷ್ಟು ನೂಕು ನುಗ್ಗಲು ಇರಬಹುದು? ಅದೆಂಥ ಕತ್ತಿಯಿಂದ ಕೋಣನ ರುಂಡವನ್ನು 
ಹಾರಿಸಬಹುದು! ಅದು ಹೇಗೆ ರಕ್ತ ಚೆಲ್ಲಬಹುದು!! ಎಂಬ ದುಗುಡಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಕಲನೆಯಲ್ಲೇ ನಿದ್ದೆ ಹೋದೆ. 


ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು ನಮಾಜನ್ನು ಏಕೋಭಾವದಿಂದ ಕಂಡ 16ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಮಹಾನ್‌ ಸೂಫಿ ಸಂತ ಖಾಜಾ ಅಮೀನುದ್ದೀನರು ಶಿರಹಟ್ಟಿ ಫಕೀರಸ್ವಾಮಿಗಳ 
ಗುರುಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಆ ದಾರ್ಶನಿಕನ ಗ್ರಂಥಗಳು. ಉತ್ತ ಷ್ಟವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಉರ್ದು 
ಮತ್ತು ಪರ್ಷಿಯನ್‌ ಪಂಡಿತರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ರಾಜಾಶ್ರಯದ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ 
ಜನಸಮುದಾಯದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿದ ಬಂಡಾಯಗಾರ ಸಂತ. ಸರ್ವ ಜನಾಂಗಗಳ 
ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರರಾಗಿದ್ದವರು. ವಿಜಾಪುರದ ಹೊರವಲಯದಲ್ಲಿರುವ ದರ್ಗಾಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ 
ಖಾಜಾ ಅಮೀನರ ದರ್ಗಾ (ಸಮಾಧಿ) ಇದೆ. ಅದು ನಮ್ಮ ಮನೆ ದೇವರು ಎಂಬ 
ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ಉರುಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಕಂದೂರಿ (ಹೋತಿನ ಬಲಿ) ಮಾಡಲಾಗುವುದು. 
ಕಂದೂರಿಗಾಗಿ ಹೋತ ಕೊಳ್ಳುವುದು ಖರ್ಚಿನ ಕೆಲಸ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ವರ್ಷ ಮೊದಲೇ ಹೋತಿನ ಮರಿಯನ್ನು ಕೊಂಡು ಸಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. ನಾನು ಪ್ರಾಥಮಿಕ 
ಶಾಲೆಯ ವಯಸ್ಸಿಗೆ ಬರುವುದರೊಳಗಾಗಿ ಅಜ್ಜಿಯೊಡನೆ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ಬಂದು ತಾಯಿ- 
ತಂದೆ ಜೊತೆ ನೆಲೆಸಿದೆ. ಮೂರನೇ ಇಯತ್ತೆ ಇರಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಕಂದೂರಿಗಾಗಿ ಸಾಕಿದ 
ಹೋತವೊಂದು ನನ್ನ ಆಪ್ತ ಮಿತ್ರನಂತಿತ್ತು. ಸಂಜೆ ಶಾಲೆ ಬಿಟ್ಟನಂತರ ನಾನು ಮನೆಗೆ 
ಬರುವಾಗ ಅರ್ಧ ದಾರಿಗೆ ಬಂದು ಎದುರುಗೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. ಎರಡು ಕಾಲುಗಳ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತು ಮುಂದಿನ ಕಾಲುಗಳನ್ನೇ ಕೈಗಳನ್ನಾಗಿಸಿ ನನ್ನ ಎದೆ ತಟ್ಟುತ್ತಿತ್ತು. ಕಬ್ಬಿಣದ ಗಾಲಿಯನ್ನು 


ಹಿಡಿದಾಗ ಅದರೊಳಗಿಂದ ಜಿಗಿಯುತ್ತಿತ್ತು. ಅದನ್ನು ರೇಗಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ನನ್ನ ಬಾಲ್ಯದ 
ಗೆಳೆಯರು ನನ್ನ ಮೇಲೆ ಅಟ್ಯಾಕ್‌ ನಡುವೆ ನಟಿಸಿದಾಗ ಅವರಿಗೆ pe 
ಹೋಗುತ್ತಿತ್ತು. ಒಂದು ದಿನ ಶಾಲೆ ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಬರುವಾಗ ಅದರ ಸುಳಿವೇ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. `ಬಂದು ನೋಡುವುದರೊಳಗಾಗಿ ಅದರ ಕಂದೂರಿಯಾಗಿತ್ತು ದೊಡ್ಡ ಹಂಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಕತಕತನೆ ಕುದಿಯುತ್ತಿತ್ತು. ಅದು ನನ್ನೊಳಿಗಿನ ದುಃಖದ ಕುದಿತಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾಗಿತ್ತು 
ಕತ್ತರಸಿ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಇಟ್ಟಿದ್ದ ಅದರ ರುಂಡ ನನ್ನನ್ನೇ ನೋಡುತ್ತಿತ್ತು! 


ಇಂಥ ದುಃಖದ ಜೊತೆಗೇ, ನಮ್ಮ ಮುಗ್ಗಜನ ದೇವರು ದಿಂಡರಿಗಾಗಿ ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಖರ್ಚು ಮಾಡಿ ಸದಾ ಸಾಲದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತಾರೆ ಎಂಬ ದುಃಖ ನನ್ನನ್ನು 
ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಬಾಧಿಸುತ್ತಿದೆ. ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಉಡಲು ಬಟ್ಟೆ, ಓದಲು ಪುಸ್ತಕ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಬೇನೆ ಬಿದ್ದರೆ ಔಷಧಿಗೂ ಹಣವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಹರಕೆ ಹೊರುವುದು, ದೇವರಿಗೆ ಮುಡಿ 
ಕಟ್ಟುವುದು ಎಷ್ಟೊಂದು ವಿಪರೀತವಾಗಿದೆ ಎಂದರೆ ದೇಶದ ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳ ಅದೆಷ್ಟೋ 
ಧರ್ಮಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೂಪಾಯಿ ಬಂದು ಬೀಳುತ್ತದೆ. 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಭಾರತೀಯರ ಬದುಕನ್ನು ಹೀನಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಂದಿವೆ. ಕಾಡುವ ಬೇಡುವ 
ದೇವರುಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಮಿತಿಮೀರಿದೆ. ಹಾದಿಗೊಂದು ದೇವರು, ಬೀದಿಗೊಂದು ದೇವರು. 
110 ಕೋಟಿ ಜನರಿರುವ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚೆಂದರೆ 22 ಕೋಟಿ ಕುಟುಂಬಗಳಿವೆ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿದರೆ ಕನಿಷ್ಠ ತೆತ್ತೀಸ (33) ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳಿವೆ! ಈ ದೇವರುಗಳನ್ನು 
ನಿಭಾಯಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ಭಾರತೀಯರು ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತೀಯರ ಬಡತನಕ್ಕೆ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳೇ ಮೊದಲ ಕಾರಣ. ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಜೀವವಿರೋಧಿಯಾದ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತವೆ. ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹದಗೆಡಿಸುತ್ತವೆ. ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗುವ ಬಹುಪಾಲು 
ಮಂದಿ ಬಡವರಾಗೇ ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಹಲವಾರು ಧರ್ಮಾಧಿಕಾರಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆಕೋರರು ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಲಾಭ ಪಡೆಯುವ ಅವಕಾಶ 
ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಜನರ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಒಡೆಯರಾಗಿರುವ ಇವರು ಜನರಿಂದ ಬರುವ 
ಹಣದ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು ಜನರಿಗೆ ಖರ್ಚು ಮಾಡುತ್ತ ದಾನಿಗಳೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಬಡ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗಾಗಿ ವಸತಿ ನಿಲಯಗಳನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ. ಅನ್ನಸಂತರ್ಪಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳನು ಕಟ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜನಸ ಎ ತಮ್ಮನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದಿಂದ 
ಗೌರವಿಸುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು "ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ, ಕಾಯಕದ 
ಮೇಲೆಯೆ ಜೀವಿಸುತ್ತ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಮಾಡಲು ಹಂಬಲಿಸುವವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಕ್ರೌರ್ಯದ 
ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಎಂಥ ಕ್ರೌರ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕೆ ನನ್ನ ಗೆಳೆಯನೊಬ್ಬ 
ಹೇಳಿದ ಕತೆ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. ರೈತನೊಬ್ಬ ಗುಲ್ಬರ್ಗದ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ತೊಗರಿ ಮಾರಾಟ 
ಮಾಡಿ ಬಂದ 50 ಸಾವಿರ ಜಸ್‌ ಬಸ್‌ ಹತ್ತಿದ. ಕಳ್ಳನೊಬ್ಬ ತನ್ನನ್ನು 
ಹಿ೦ಬಾಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬ ಅರಿವೇ ಆತನಿಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಈಗ ಕಳ್ಳರು ಕಳ್ಳರ 
ಹಾಗೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ಸೂಟು ಬೂಟು, ಖಾದಿ, ಖಾಕಿ ಮತ್ತು | 


ಕಾವಿಗಳಲ್ಲಿರುತ್ತಾರೆ. ಕಾರುಗಳಲ್ಲಿ ಓಡಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅವರದು ಸದಾ “ಸಹಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಎತ್ತಿದ 
ಕೈಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ತನ್ನೂರು ಸೇರಲು ಬಸ್‌ ಹತ್ತಿದ ರೈತ ತನ್ನ ಹಣವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದು ಗೊತ್ತಾಗಿದ್ದು 
ಕಂಡಕ್ಟರ್‌ ಟಿಕೆಟ್‌ ಟಿಕೆಟ್‌ ಎಂದು ಬಂದಾಗಲೇ. ರೈತ ಗಾಬರಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಹಣ 
ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಬಗ್ಗೆ ಪರಿಪರಿಯಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಆಜರೂ ಕಂಡಕ್ಟರ್‌ ಜಪ್ಪೆನು ವುದಿಲ್ಲ. 
ಸೀಟಿ ಹೊಡೆದು 'ಬಸ್‌ ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮುಂದ ಚಿಕಿಂಗ್‌ ಐತಿ. “ಟಿಕೆಟ್‌” ತೊಗೊಳಿ; 
ಇಲ್ಲಂದ್ರ ಕೆಳಗಿಳೀರಿ. ನಿಮ್ಮ ರಾಮಾಯಣ ಹೇಳಬ್ಯಾಡ್ರಿ. ದಿನಾ ನಿಮ್ಮಂಥವು ಒಬ್ಬರಾದ್ರೂ 
ಸಿಗತಾರ. ನಮ್ಮ ನೌಕರಿ ಕಳ್ಕಾಕ ಬರವು ನೀವು ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ರಂಪಾಟ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 
ಆಗ ಬಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಕುಳಿತ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ಆ ಕಂಡಕ್ಟರನಿಗೆ ದಬಾಯಿಸುತ್ತಾನೆ. ಏನಯ್ಯಾ 
ಕ೦ಡಕ್ಟರ್‌ ಪಾಪ ಆ ರೈತ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದಾನಂತ ನೀ ಹಿಂಗೆಲ್ಲ ಮಾತಾಬ್ಕಾಡ. ಅವನಿಗೆ ಟೆಕೆಟ್‌ 
ಕೊಡು ಎಂದು ಒಂದು ಸಾವಿರ ರೂಪಾಯಿ ನೋಟು ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಕ೦ಡಕ್ಟರ್‌ 
ಮರುಮಾತನಾಡದೆ ಆ ರೈತನಿಗೆ ಟಿಕೆಟ್‌ ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಉಳಿದ 950 ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನು 
ವಾಪಸ್‌ ಕೊಡಲು ಹೋದಾಗ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಉಳಿದ ಹಣವನ್ನು ಆ ರೈತನಿಗೇ ಕೊಡಲು 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದವರು ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಉದಾರತೆಯನ್ನು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ಉದಾರತೆಯನ್ನು ನೋಡಿ ರೈತ ಸ್ತಂಭೀಭೂತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಗುಣಗಾನ 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಕೊನೆಗೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಚಿತ್ರವೊ೦ದನ್ನು ಇಸಿದುಕೊಂಡು ತನ್ನೂರಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 
ಆ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಜಗಲಿಯ ಮೇಲಿಟ್ಟು ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಆ 
ಉದಾತ್ತ ವ್ಯಕಿಯೇ ತನ್ನ ಜೇಬುಗಳ್ಳ ಎಂಬುದು ಪಾಪ ಆ ರೈತನಿಗೆ ಕೊನೆಗೂ ಗೊತ್ತಾಗಲೇ 
ಇಲ್ಲ! 


ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ಬಹುತೇಕ ಧರ್ಮಸ್ಥಳಗಳ ಮುಖ್ಯಸ್ಥರು ಮತ್ತು 
ದಾನಿಗಳೇನಕರು ಜನರ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಮೇಲೆಯೆ ತಮ್ಮ ಮಹಲುಗಳನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಗುಡಿಸಲುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಜನರಿಗೆ ಉದಾರ 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಕೂ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು "ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಬಂದ 
ಈ ರಹಸ್ಯ a ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಲಿಗೆಳೆದರು. “ಉಳ್ಳವರು 
Jae ಮಾಡಿಹರು, ನಾನೇನ ಮಾಡಲಿ ಬಡವನಯ್ಯಾ.” ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. 
ದೇವಾಲಯಗಳು ಸಂಪತ್ತಿನ ಕೇಂದ್ರಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಭಂಡಾರ ಖಾಲಿಯಾದಾಗ ರಾಜ 
ದೇವಾಲಯಗಳ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಬಹುದು ಎಂದು ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. 11ನೇ ಸತಮಾನದ ಕಾಶ್ಮೀರದ ದೊರೆ ಹರ್ಷನ ಮಂತ್ರಿಮಂಡಳದಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿ 
ಭಂಜಕ ಸಚಿವನೂ ಇದ್ದ ಎಂದು. ಹರ್ಷನ ಆಸ್ಥಾನದ ಇತಿಹಾಸಕಾರ ಕಲ್ಪಣ ಬರೆದ 
“ರಾಜತರಂಗಿಣಿ”ಯಲ್ಲಿ “೪ಿಸಲಾಗಿದೆ. ಖಜಾನೆ ಖಾಲಿಯಾದಾಗ ಭಾರಿ "ಸಂಪತ್ತುಳ್ಳ 
ದೇವಾಲಯಗಳಿಗೆ ಸೈನಿಕರೊಂದಿಗೆ ಲಗ್ಗೆಯಿಟ್ಟು ಅಲ್ಲಿನ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವದ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು 
ಕಿತ್ತುಹಾಕಿ ಲೂಟಿ ಮಾಡುವುದು ಮೂರ್ತಿ ಭಂಜಕ ಸಚಿವನ ಕೆಲಸವಾಗಿತ್ತು ದೇವಾಲಯಗಳು 
ಭಾರೀ ಶ್ರೀಮಂತರ ಸ್ವಿಸ್‌ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಂತೆ ಇದ್ದವು. ಅವು ಧನಾಢ್ಯರ ಸೇವೆಗಾಗಿ ಇರುವ 
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ದೇವದಾಸಿಯರ ಕೇ೦ದ್ರಗಳೂ ಆಗಿದ್ದವು. ಕೊನೆಗೆ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಪರವಾಗಿ ಇಡೀ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ತಾಣಗಳೂ ಆಗಿದ್ದವು. 


ಯುವಕ ಮೊಹಮ್ಮದ್‌ ಬಿನ್‌ ಕಾಸೀಂ 711ರಲ್ಲಿ ಮುಲ್ತಾನ ಪ್ರದೇಶದ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ 
ಮಾಡಿದಾಗ ಅವನ ಸೈನ್ಯ ಬಲ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವಂಥದ್ದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆ ಪ್ರದೇಶದ ಜನ ಮತ್ತು 
ಸೈನಿಕರು ಒಂದಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದ್ದರೆ ಆತನನ್ನು ಸೋಲಿಸುವುದು ಕಷ್ಟದಾಯಕವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಮುಲ್ತಾನ ನಗರದ ಮುಖ್ಯ ದೇವಾಲಯದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಪೂಜಾರಿ ಮೊಹಮ್ಮದ್‌ 
ಬಿನ್‌ ಕಾಸೀ೦ನ ಬಳಿ ಬ೦ದು ಮುಲ್ತಾನ ನಗರವನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು 
ತಿಳಿಸಿದ. ದೇವಾಲಯ ಗೋಪುರದ ಮೇಲಿನ ಧ್ವಜವನ್ನು ಉರುಳಿಸಿದರೆ ಸೈನಿಕರು 
ಅಧೈರ್ಯಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ; ಆಗ ಅವರನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ಸೋಲಿಸಬಹುದು. ಮೂರ್ತಿಯ 
ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನೆಯ ನಂತರ ದೇವಾಲಯದೊಳಗೆ ಅಡಗಿಸಿಟ್ಟ ಸಂಪತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ 
ದೋಜಬಹುದು ಎಂದು ವಿವರಿಸಿದ. ಈ ರಹಸ ವನ್ನೆಲ್ಲ ಏಕೆ ಹೇಳಿದೆ ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿ ಸದಾಗ, 
ಆ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನನಗೂ ಒಂದಿಷ್ಟು ಪಾಲು ಸಿಗಬಹುದು ಎಂಬ ಭರವಸೆಯಿಂದ ರಹಸ್ಯ 
ಬಯಲು ಮಾಡಿದೆ ಎಂದು ಆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ತಿಳಿಸಿದ. ಒಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಿಂದಾಗಿ ಮೊಹಮ್ಮದ್‌ 
ಬಿನ್‌ ಕಾಸೀ೦ ಮುಲ್ತಾನ ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ. ಆದರೆ ಆತ ಆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಕತ್ತು 
ಕತ್ತರಿಸಿದ. ತನ್ನ ಜನರಿಗೇ ಮೋಸ ಮಾಡಿದವನು ಮುಂದೆ ತನಗೇನು ಮಾಡಿಯಾನು 
ಎಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ. 


ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 
ಸಲುಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ 

ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. 

ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದೇನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು. 


ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ದೇವಾಲಯಗಳು ಯಾರಿಗಾಗಿ ಇದ್ದವು 
ಎಂಬುದರ ಸೂಚನೆ ಇದೆ. ಉಚ್ಚ ವರ್ಣದ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರವೇಶವಿತ್ತು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ ಹಕ್ಕಿತ್ತು. ಇವರೆಲ್ಲರೂ 
ದೇವಾಲಯದೊಳಗೆ ಸಲುಗೆವಂತರಾಗಿದ್ದರು. ಉಳಿದವರು ee ಹೊರಗಿದ್ದು 
ಕೈ ಮುಗಿಯುವವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ್ದರೂ ದೇವಾಲಯದ 
ಒಕೆ ಹೋಗಲು ಸಿದ್ಧರಿಲ್ಲ. “ದೇವಾಲಯದ ಹೊರಗೆ. ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಅನಾಮಿಕರಾಗಿ 
ದೂರದಲ್ಲಿ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಅನಾಮಿಕ (ದಲಿತ)ರ ಜೊತೆ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಸುಮ್ಮನೆ ನಿಂತಿಲ್ಲ. 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ "ಮಾಡುತ್ತ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಂಡು ಒಳಗೆ ಬರದೆ “ಹೊರಗಿನವನು” 
ಎಂದು ದೇವರಿಗೆ ಘೋಷಣೆ ಕೂಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಮೊದಲ ದ 
ಇದಾಗಿದೆ. ದೂರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ ಆದರೆ ಒಳಗಡೆ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವವರಿಗೆ ಅಸ್ಪ] 
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ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ಎಚ್ಚರ ಎಚ್ಚರ (ಸಂಬೋಳಿ ಸ೦ಬೋಳಿ) ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದೇನೆ 
ಎನ್ನು; ತ್ತಾರೆ. ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ (ಅಸ ಶ್ಯ) ನಾನು ಎಂದು ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆ kg ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಭಟನೆ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಹಕ್ಕು ಎಂಬುದನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಎಂಬುದು ಮನುಧರ್ಮದ ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾದುದು "ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಕೆಳವರ್ಗದವರಿಗೆ ದೇವಾಲಯ ಪ್ರವೇಶ ಇಲ್ಲದ್ದಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನೇ 
ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. “ದೇಹವೇ ದೇವಾಲಯ” ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ದೇವಾಲಯ ಸಂಸ್ಥ ತಿಗೆ 
ಸವಾಲೊಡ್ಡುತ್ತಾರೆ. ದೇವಾಲಯಗಳಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲದ ಬಡವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು 
ದೇವಾಲಯದ ಮತ್ತು ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವವರ ಬಿಟ್ಟಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಲೇ 
ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ದೇವಾಲಯಗಳಿಂದ ಜನಿಸುವ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಬದುಕಿನ ದಾರಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು ನರಳುತ್ತ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. ರೈತಾಪಿ ಜನರು ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ 
ದವಸ ಧಾನ್ಯಗಳ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ದೇವಾಲಯಗಳ ಜನ ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿರುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಬೆಳ್ಳಿ ಪಾದುಕೆ, ಬಂಗಾರದ ಕಿರೀಟ, ರಜತ ಪ್ರಭಾವಳಿ, ಬೆಳ್ಳಿಬಂಗಾರದ 
ಕುದುರೆ, ತೊಟ್ಟಲು ಮುಂತಾದವುಗಳ ಹರಕೆ ಹೊರುವುದು ನಡದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ದೇವರಿಗಾಗಿ 
ಕುರಿ, ಕೋಣಗಳಲ್ಲದೆ ನರಬಲಿಯನ್ನೂ ಕೊಡುವ ಘಟನೆಗಳು ಇ೦ದಿಗೂ ಜರಗುತ್ತವೆ. 
ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳನ್ನೇ ಬಲಿ ಕೊಡುವವರು ಇಂದಿಗೂ ದೇಶದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಹರಕೆ ಮತ್ತು 
ಬಲಿಯಿಂದ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಯಜ್ಞ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಂತೂ ಬಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಮೊರನ ಗೋಟಿಲಿ ಬಪ್ಪ ಕಿರುಕುಳದೈವಕ್ಕೆ 
ಕುರಿಯನಿಕ್ಕಿಹೆವೆಂದು ನಲಿನಲಿದಾಡುವರು, 

ಕುರಿ ಸತ್ತು ಕಾವುದೆ ಹರ ಮುಳಿದವರ? 

ಕುರಿ ಬೇಡ ಮರಿ ಬೇಡ, 

ಬರಿಯ ಪತ್ರೆಯ ತಂದು ಮರೆಯದೆ ಪೂಜಿಸು 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ. 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ದೇವ ಪೂಜಾ ವಿಧಾನವನ್ನು 
ಅತ್ಯಂತ ಸರಳಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪೈಸೆಯ ಖರ್ಚಿಲ್ಲದೆ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. ಬೇಡುವ "ದೇವರನ್ನು ಹಂದೆ (ಹೇಡಿ) AL 
ಜರಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ತುಂಬಿದರು. 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಬಹುದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಜನ ಅರಿತರು. ಹೀಗಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ "ದೇವರು ಖರ್ಚಿಲ್ಲದ ದೇವರಾದ. 
ದೇವನೊಬ್ಬನೇ ಮಹಾದಾನಿ. ಪಿಂಡಾಂಡ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ದೇವರ ದಾನವಾಗಿವೆ. 
ಇರುವ ಭೂಮಿ. ಬೀಸುವ ಗಾಳಿ, ಹರಿಯುವ ನದಿ, ಉಕ್ಕುವ ಸಮುದ, ಮರಗಿಡಬಳ್ಳಿ, 
ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ತಾರೆ, ಆಕಾಶ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ದೇವರ 'ದಾನಗಳಾಗಿವೆ. ಮಹಾದಾನಿ 


ix 


ದೇವರಿಗೆ ನಾವು ಏನಾದರೂ ಕೊಡಬೇಕು ಎನ್ನುವುದು ಮತ್ತು ಆತನನ್ನು ಗುಡಿ ಗುಂಡಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಲ್ಲದೇವರಾಗಿಸುವುದು ಅಜ್ಜಾ ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢ ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. ಬಹುಜನರ 
ಈ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಮ್ಮ ಭೋಗಜೀವನಕ್ಕೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೇನೂ ಕಡಿಮೆ ಇಲ್ಲ. 
ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಈ ಸುಲಿಗೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಡೆದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದಲಿತರ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ ಈ ನಿರಂತರ 
ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲರ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ಅಗಮ್ಯ, 
ಅಗೋಚರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರಿತಿಮನಾದ ದೇವರನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಪರಿಚಯಿಸಿದರು. ಈ ದೇವರು 
ಮನುಷ್ಯರ ಹೊರಗೂ ಇದ್ದಾನೆ ಒಳಗೂ ಇದ್ದಾನೆ; ಆದರೆ ಇವನನ್ನು ತಲುಪಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ನೋಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈತನು ಅನುಮಪನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಂಥ ದೇವರು ಜನಮನದಲ್ಲಿ 
ಮನೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಜನ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಶೋಷಣೆಗಳ ವಿರುದ್ದ ಜಾಗೃತರಾಗುವರು. 
ಜನರು ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತ ಅನುಭವಿಗಳಾಗುವರು. ದಾಸೋಹ ಮಾಡುತ್ತ 
ಅನುಭಾವಿಗಳಾಗುವರು. ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ದೇವರ ಪ್ರಸಾದ ಎಂಬುದು ಮಾನವರಿಗೆ ಅನುಭವ 
ಮತ್ತು ಅನುಭಾವದ ಮೂಲಕ ಅರಿವಾದಾಗ ಅವರು ಸರ್ವಸಮತ್ವ ಭಾವದ 
ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗುವರು. ಶರಣರಾಗುವರು. ಹೀಗೆ ಶರಣರಾಗುವುದೇ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯ 
ಫಲವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಎಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಯಾರ ಎದೆಯ ಮೇಲಿನ ಲಿಂಗವು ಪೂರ್ವಜರ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆಯೊ ಅವರ 
ಪೂರ್ವಜರು ದೇವಸ್ಥಾನಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದರು ಅಥವಾ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗಧಾರಿಗಳು ಮರೆಯಬಾರದು. “ಅಂಗದ ಮೇಲೆ 
ಲಿಂಗಸಾಹಿತ್ಯವಾದ ಬಳಿಕ ಸ್ಥಾವರ ದೈವಕ್ಕೆರಗಲಾಗದು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೊಟ್ಟ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಅತ್ಯಂತ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು 33 ಕೋಟಿ 
ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆಚೆ ತಳ್ಳಿದೆ. ಬಡತನ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ದೂರ ಮಾಡಿದೆ. ಎಲ್ಲ 
ಎಧವಾದ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳನ್ನು ದೂರ ಮಾಡಿದೆ. ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯೆ ಸಹಚರ 
ಭಾವ ಮೂಡಿಸಿದೆ. ಕಾಯಕದ ಆನಂದವನ್ನು ನೀಡಿದೆ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಂತೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದರದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವ ವಿಶ್ವವೆಲ್ಲವನ್ನು ತನ್ನ 
ಉದರದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುತ್ತ ತನು ಮನ 
ಧನವನ್ನೆಲ್ಲ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜ೦ಗಮಕ್ಕೆ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಬಳಸುವ ಶರಣರ ಮನದ ಕೊನೆಯ ಮೊನೆಯ ಮೇಲಡಗಿದ್ದಾನೆ! 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಜನರನ್ನು ಶೋಷಣೆಯಿ೦ದ ಪಾರು ಮಾಡುವುದಷ್ಟೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿಲ್ಲ. ಮಾನವರೆಲ್ಲರನ್ನು ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿ೦ದ 
ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ, ಅವರು ಶಿವಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುವುದೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಸ್ಥಾವರ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಾಗ ಮಾತ್ರ ಇದು 
ಸಾಧ್ಯ. ದೇವರು ಮತ್ತು ಮಾನವರ ಮಧ್ಯೆ ಯಾವ ಸ್ಲಾವರಗಳೂ ಇರಬಾರದು. ಯಾವ 
ಮಧ್ಯವರ್ತಿಗಳೂ ಇರಬಾರದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆಗಿರಬೇಕು. 
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ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಮಾನವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಏಕಾಗ್ರತೆಗೆ ತಂದು ಒಳಲೋಕಕ್ಕೆ ಒಯ್ದು 
ಸತ್ಯ, ಸುಂದರ ಮತ್ತು ಮ೦ಗಳಕರವಾದ ಶಿವನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿಸುವ ಅಮೂರ್ತ ಸಾಧನ. 
ಅಂತೆಯೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಶಿವಯೋಗ. ಜಗತ್ತಿನ ಜೊತೆಗಿನ ಸರ್ವ ಸಮತ್ವ 
ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಮಾನವ ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ ಬೆರೆತಾಗ ಮಾತ್ರ ಅದು 
ಶಿವಯೋಗವಾಗುವುದು. ಅಂತೆಯೆ ಶಿವಯೋಗಿಗಳು ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟದೆ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಕಟ್ಟುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮನ್ನು ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯದೆ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ee 
ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಧ್ಯಾನದ ಮೂಲಕ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಮೂಲಕ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಶಿವಯೋಗದ 
ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಲಿ೦ಗವಾಗುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕಯೋಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ ಒಳಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತುಗಳ ಸಮ್ಮಿಲನವೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಯಂ ಪ್ರಜ್ಞೆ (ಧ್ಯಾನ) ಎಂಬ ಆತ್ಮಲಿ೦ಗವೂ ಸಮಾಜ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗವೂ 
ಅದ್ವೈತವಾಗಿವೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವವು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು, ಕಾಯಕನಿರತವಾದ ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳಿಗೆ ಶರಣೆನ್ನುವ ಅ೦ದರೆ 
ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಪೂಜೆಯಾಗಿದೆ. "ಇಡೀ ವಿಶ್ವ 
ಕಾಯಕನಿರತವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ನಾನು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇನೆ” ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನವನ್ನು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ನಮಗಾಗಿ ಸೂರ್ಯ ಬೆಳಕು ಕೊಡುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಅಕ್ಕ. ಹೇಳಿದಂತೆ ಲೋಕದ ಚೇಷ್ಟೆಗೆ ಬೀಜವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಚಂದ್ರ ಬೆಳದಿಂಗಳು ಕೊಡುವ 
ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಭೂಮಿಯು ತಿರುಗುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತ ಹಗಲು ರಾತ್ರಿ 
ಮತ್ತು ಯತುಮಾನಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತ ಇಡೀ ಜೀವಜಾಲಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. ಎರೆಹುಳು 
ನಮಗಾಗಿ ಭೂಮಿ ಹದ. ಮಾಡುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. ಕೋಗಿಲೆ ಹಾಡುತ್ತಿದೆ, 
ಹೂವು ಸುವಾಸನೆ ಬೀರುತ್ತಿದೆ. ಮಹಾದಾನಿ ದೇವರು ನಮಗೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿರುವಾಗ 
ನಾವು ಹೇಗೆ ಬಡವರು? ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ನಕ್ಷತ್ರ, ವಾಯು ಮತ್ತು 
ಆಕಾಶವನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಭೂಮಿಯನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ ಎಂಬ 
ಭಮೆಯಿಂದ ಅವರು ಹೊರಬರಬೇಕಾಗಿದೆ. ದೇಶದ ಗಡಿಗಳು ಕೂಡ ದೇವನಿರ್ಮಿತವಲ್ಲ. 
ಒಂದೇ ಜಗತ್ತು, ಒ೦ದೇ ಮಾನವಕುಲ, ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು ಎ೦ಬ ಸತ್ಯದ ಸಂಕೇತವೇ 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂದರೆ ಶಿವಧ್ಯಾನ, ಶಿವಧ್ಯಾನದಿಂದ ಶಿವಯೋಗ. 


ಅನೇಕ ಅವಧೂತರು, ಸಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಆರೂಢರು ಮುಂತಾದವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಇಲ್ಲದೆ ಶಿವಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ 
ವೇದ, ಶಾಸ ಭಕ ಗಂಟುಬಿದ್ದರು. ಹೋಮ ಹವನಗಳಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀಣರಾದರು. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಈ ರೀತಿ ಅವಗಢಗಳಾಗುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುತ್ತದೆ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮಗಳ 
ಯುವಕರಂತೆ ಲಿಂಗವಂತರ ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅನೇಕರು ಆಧುನಿಕತೆಯ ಸೆಳೆತದಿಂದಾಗಿ 


ಅಡ್ಡದಾರಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳು ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡಗಳನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂಥವುಗಳಾಗಿವೆ. ಇಂಥ ಒತ್ತಡ ಮತ್ತು ಉದ್ವೇಗದ ಬದುಕಿನಿಂದ “ಪ್ರಶಾಂತ 
ಬದುಕಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮನ್ನು 'ಮತ್ತು "ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಲಿನ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು 
ಅರಿಯುವಂತೆ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕಿದೆ. 


ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡು ಎ೦ದು ಭಗವದ್ಗೀತೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಡ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ನಿಜಮಾನವನಾಗುವುದೇ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಿಂದ ಬರುವ ಫಲವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆಯಿಂದ 
ಬದುಕುವುದು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇರಬೇಕು. ಫಲವನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕು. 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದನ್ನು ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿ೦ದ ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು. ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ನಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಲನಶೀಲತೆ ಒದಗಿಸುವುದೇ ದಾಸೋಹ. 


ನನ್ನ ನೆಚ್ಚಿನ ಕವಿ ಡಾ. ಜಿ.ಎಸ್‌. ಶಿವರುದ್ರಪ್ಪ ಅವರು ರಾಷ್ಟ್ರಕವಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಹತ್ವ ಸಾರುವ ಡಾ. ಎಂ.ಎ೦. ಕಲ್ಬುರ್ಗಿ ಅವರ ಮಾರ್ಗ-4 ಗ್ರಂಥಕ್ಕೆ 
ಕೇಂದ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಲಭಿಸಿದೆ. ಸುವರ್ಣ "ಕರ್ನಾಟಕೋತ್ಸವ ಆಚರಿಸಿದ್ದೇವೆ, 
ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಈ ಪುಸ್ತಕ ಹೊರಬರುತ್ತಿರುವುದು ನನಗೆ ಸಂತೋಷ ತಂದಿದೆ. 
ಸುವರ್ಣ ಕರ್ನಾಟಕ ಆಚರಣೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡದ ಆತ್ಮವಾದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಕುರಿತು ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರ ವಿಶೇಷ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವನ್ನು ಹಮ್ಮಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿತ್ತು. 


ಮಹಾವೀರ ಜನಸಾಮಾನ್ಕರ ಭಾಷೆಯಾಗಿದ್ದ ಪ್ರಾಕೃತವನ್ನು ಧರ್ಮಭಾಷೆ ಮಾಡಿದ. 
ಬುದ್ಧ ಆಡುಭಾಷೆಯಾಗಿದ್ದ ಪಾಲಿಗೆ ಧರ್ಮಭಾಷೆಯ ಸ್ಥಾನ ಕೊಟ್ಟ ತದನಂತರ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕನ್ನಡವನ್ನು ಧರ್ಮಭಾಷೆಯನ್ನಾಗಿಸಿ ಉತ್ತುಂಗಕ್ಕೇರಿಸಿದರು. 


ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಕೂಡ ಮೂಲತಃ ಧರ್ಮಭಾಷೆ ಅಲ್ಲ. ಜರ್ಮನ್‌, ಫ್ರೆಂಚ್‌, ರಷ್ಯನ್‌ 
ಮುಂತಾದ ಜಾಗತಿಕ ಭಾಷೆಗಳು ಕೂಡ ಧರ್ಮಭಾಷೆ ಅಲ್ಲ. ತಮಿಳು, ಮಲಯಾಳಂ, 
ತೆಲುಗು, ಹಿ೦ದಿ, ಉರ್ದು, ಮರಾಠಿ ಮುಂತಾದ ಭಾಷೆಗಳು ಕೂಡ ಧರ್ಮಭಾಷೆಗಳಲ್ಲ. 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಭಾಷೆಯಾದ ಸಂಸ್ಕತ ದೈನಂದಿನ ಭಾಷೆಯಾಗಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಾಕೃತ 
ಮತ್ತು ಪಾಲಿ ಭಾಷೆಗಳು ಕೂಡ ಜನಭಾಷಗಳಾಗಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಭಾಷೆಯೂ 
ಧರ್ಮದ ಭಾಷೆಯೂ ಆಗಿ ಉಳಿದಿರುವ ಭಾರತದ ಹಳೆಯ ಭಾಷೆ ಎಂದರೆ ಕನ್ನಡ! 
(ಕನ್ನಡದ ನ೦ತರ ಗುರುಮುಖಿ ಭಾಷೆ 16ನೇ ಶತಮಾನದ ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮದ ಮತ್ತು 
ಜನರ ಭಾಷೆಯಾಗಿ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ.) ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ 1500 ವರ್ಷಗಳ ಲಿಖಿತ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 
ಎಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಬಸವಧರ್ಮ ಕನ್ನಡದ ಧರ್ಮ ಕಾರಣವೊಂದೇ ಸಾಕು 
ಕನ್ನ ಡಕ್ಕೆ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಸ್ಥಾನ ದೊರೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯತೆಯನ್ನು 
ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗೆದು. 
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ಇಳಕಲ್ಲ ಅಪ್ಪಗಳ ಬಸವನಿಷ್ಠೆ, ನವ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ತುಡಿಯುವ ಚಿತ್ರದುರ್ಗ ಶರಣರ 
ಏಕೋಭಾವ, ಗದಗ ಸಿದ್ದಲಿಂಗ ಮಹಾಸ್ವಾಮಿಗಳ ಭಾವೈಕ್ಯದ ತುಡಿತ, ಅಸಮಾನತೆಯ 
ಎರುದ್ಧದ ನಿಡುಮಾಮಿಡಿ ಚನ್ನಮಲ್ಲ ವೀರಭದ್ರ ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಕುದಿತ, ಭಾಲ್ಕಿ ಬಸವಲಿಂಗ 
ಪಟ್ಟದ್ದೇವರ ಸಹನಶೀಲತೆ, ಸಿದ್ದೇಶ್ವರ ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ, ಸುತ್ತೂರು, ಸಿರಿಗೆರೆ, 
ಕೊಪ್ಪಳ, ನಾಗನೂರು ರುದ್ರಾಕ್ಷಿ ಮಠ, ಬೈಲೂರಿನ ನಿಷ್ಕಲ ಮಂಟಪ ಮುಂತಾದ 
ಮಠಗಳ ಸ್ವಾಮೀಜಿಗಳ ಮತ್ತು ಬೆಲ್ಬಾಳ ಶರಣರ ಸಹೃದಯತೆಯ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ 
ನಾನು ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದೇನೆ. 


21ನೇ ಶತಮಾನ ಬಸವಧರ್ಮದ ಸುವರ್ಣಯುಗವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಸುವರ್ಣವನ್ನೇ 
ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡವರಿಂದ ಬಸವಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಪತ್ತು ಕಾದಿದೆ. ಹೊರಗಿನವರನ್ನು ಎದುರಿಸಬಹುದು. 
ಒಳಗಿನವರನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದು ಬಲು ಕಷ್ಟದ ಕೆಲಸ. ಅಂಥ ಕಷ್ಟದ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತ 
ಬಸವಧರ್ಮ (ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ) ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಿರುವ ಡಾ. 
ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರಿಂದ ನಾನು ಹೆಚ್ಚಿನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವೆ. 


ನನ್ನ ವಿದ್ಯಾಗುರು ಪ್ರೊ. ಎ.ಎಸ್‌. ಹಿಪ್ಪರಗಿ ಅವರ ಜ್ಞಾನದಾಸೋಹದ ಬಲದಿಂದ 
ಈ ಪುಸ್ತಕ ಬರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಒಳ್ಳೆಯದರ ಕೀರ್ತಿ 
ಅವರಿಗೇ ಸಲ್ಲಬೇಕು. 


ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣಾ, ಗಂಗಾಂಬಿಕಾ ಪಾಟೀಲ, ಹಿರಿಯರಾದ ಶಿವಶರಣಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ, 
ಸೋಮಣ್ಣ ನಡಕಟ್ಟ, ಶ್ರೀಮತಿ ಅನಸೂಯಾ ನಡಕಟ್ಟಿ, ಎಲಾಸವತಿ ಖೂಬಾ, ಅರವಿಂದ 
ಜತ್ತಿ, ರಾಜೇ೦ದ್ರ ಜಿರೋಬೆ, ಸುಶೀಲಾ ಪಟೇಲ, ಸಿದ್ದರಾಮಣ್ಣ, ಅಪ್ಪಾರಾವ ಅಕ್ಕೋಣಿ, 
ಪ್ರೊ. ಮೇಳಕುಂದಿ, ಈಶ್ವರಯ್ಯ ಮಠ, ಬಸವರಾಜ ಸಬರದ, ಶೈಲಾ ನಾಗರಾಜ, 
ಶಿವಗಂಗಾ ರುಮ್ಕಾ ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ ಮಂಗಲಗಿ, ಇಂದುಮತಿ ಪಾಟೀಲ, ಎಸ್‌. ದಿವಾಕರ, 
ಶಾಂತಾ ಅಷ್ಟಗಿ, ದಕ್ಷಾ, ನೀಲಗಂಗಾ, ನಾಗನಾಥ ಚಿಟಮೆ, ಬಸವರಾಜ ಭರಶೆಟ್ಟಿ, ಮಿಠಾರೆ, 
ವಿದ್ಯಾ, ಬಸವರಾಜ ಬಲ್ಲೂರ ಮೀನಾಕ್ಷಿ ಬಾಳಿ, ಕೆ.ನೀಲಾ, ಕರಡು ತಿದ್ದುವಲ್ಲ ಸಹಾಯ 
ಮಾಡಿದ ಗೆಳೆಯ ಆರ್‌. ಜಿ. ಹಳ್ಳಿ ನಾಗರಾಜ್‌ ಮುಂತಾದವರನ್ನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ನೆನೆಯದೆ ಇರಲಾರೆ. 


ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಬರೆಯಲು ಅಣ್ಣ ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಒತ್ತಾಸೆಯೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ನನ್ನ ನಿರಾಸಕ್ತಿ ಅನಂತವಾದುದು. ಆದರೆ ಅವರ ಸಂಯಮ ನಿರಂತರವಾದುದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅವರಿಗೆ ನಾನು ಯಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 

ನನ್ನ ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲ ಪುಸ್ತಕಗಳಂತೆ ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಕೂಡ ಸಹೃದಯರು 
ಮೆಚ್ಚಿಕೊಂಡರೆ ಶ್ರಮ ಸಾರ್ಥಕವಾಯಿತೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತೇನೆ. 

ಸರ್ವರಿಗೂ ಶರಣುಶರಣಾರ್ಥಿ 


ದಿನಾಂಕ : 1.1.2007 ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ 


xiii 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


ಇದು ನಮ್ಮ ತಂದೆ-ತಾಯಿಯವರ ಹೆಸರಿನ ದತ್ತಿಯಿಂದ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಿರುವ 
ನಾಲ್ಕನೇ ಪ್ರಕಟಣೆ. ಈ ದತ್ತಿಯಡಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಿರುವ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ 
ಮೂರನೆಯ ಕೃತಿ. ನಮ್ಮ ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ಕಷ್ಟ 
ಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಾ, ನಮ್ಮನ್ನು ಬೆಳೆಸಿ ಲೋಕವನ್ನು ಗೆದ್ದು ಹೋದವರು. 
ಸುಗ್ಗಿ-ಸ೦ಕಟಗಳನ್ನು ಸಮಚಿತ್ತದಿಂದ ಎದುರಿಸಿ ಸಮಾನವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಲು ಕಲಿಸಿದವರು. 


ಈ ಮುಂಚೆ ಈ ದತ್ತಿಯಡಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ "ಬಸವಪಜ್ಜೆ, "ಸಲ್ಲಲಿತ ಸನ್ಮಾರ್ಗ' 
ಹಾಗೂ "ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು' ಕೃತಿಗಳು ಕನ್ನಡದ ಮನೆಮನಗಳನ್ನು ತಲುಪಿ, 
ಸಮುದಾಯದ ಅರಿವನ್ನು ವಿಸ್ತಾರಗೊಳಿಸಿವೆ. 


“ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ?' ಈ ಕೃತಿಯು ನಮ್ಮ ಮಗಳು ಸಿ. ಶೈಲಾಳ 
ಮದುವೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಶೈಲಾ ವೈದ್ಯೆಯಾಗಿ ರೋಗಿಗಳ 
ನೋವಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸಿ, ಸೇವಾ ಮನೋಭಾವದಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬುದು ನಮ್ಮ 
ತಾಯಿಯ ಅಭಿಲಾಷೆಯಾಗಿತ್ತು. ಬಾಲ್ಯದಿಂದಲೂ ಆ ಸಂಸ್ಕಾರವನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದರಿಂದ 
ಶೈಲಾಳ ಮನೋಭಿಲಾಷೆಗೆ ತಕ್ಕಂತಹ ವಿದ್ಯೆ, ಕಲಿತ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಲು 
ನೆರವಾಗುವ ಸೇವಾಕ್ಷೇತ್ರ ದೊರಕಿರುವುದು ಯೋಗಾಯೋಗ. 


ಬಿಡುವಿಲ್ಲದ ತಮ್ಮ ವೃತ್ತಿಯ ಒತ್ತಡಗಳ ಮಧ್ಯೆಯೂ ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಮೇಲೆ ಅಭಿಮಾನವಿಟ್ಟು ಈ ಕೃತಿಯನ್ನು ರಚಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಸೋದರ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನ ಕೃತಜ್ಞವಾಗಿದೆ. 


ದಿನಾಂಕ : 14-01-2007 ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 


ಬಳ್ಳಾರಿ ಸಿ, ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಆ ಹು ಭು MN 


ಪರಿವಿಡಿ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 
ಕಾಯಕ - ಪಸಾದ - ದಾಸೋಹ 
ಬಸವತತ್ತ್ವದಿಂದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ರಕ್ಷಣೆ ಸಾಧ್ಯ 
ಕನ್ನಡದ ಕಂಪು ಕಲ್ಯಾಣದ ಬೆಳಕು 

ಬಸವ ಬೆಳಕು 


‘ಅಂಗವ ಪೂಜುಖ ಫಲವೇವಯ್ಯಾ? 


ಉದಕದೊಳಗೆ ಬಯ್ದಿಟ್ಟ ಬಯ್ಕೆಯ ಕಿಚ್ಚಿನಂತಿದ್ದಿತ್ತು, 
ಸಸಿಯೊಳಗಣ ರಸದ ರುಚಿಯಂತಿದ್ದಿತ್ತು, 
ನನೆಯೊಳಗಣ ಪರಿಮಳದಂತಿದ್ದಿತ್ತು. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕನ್ನೆಯ ಸ್ನೇಹದಂತಿದ್ದಿತ್ತು. 


ದೇವರು ಮತ್ತು ಮಾನವರ ಸಂಬಂಧ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿದೆ. 
ಚೈತನ್ಯದಿಂದ ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನೊಳಗೇ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಇವು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿವೆ. ಮಾನವರಿಗೆ 
ಇದರ ಅರಿವಾದಾಗ ಆತ ಪ್ರೇಮಭಾವದ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟವನ್ನು ತಲುಪುವನು. ಸಕಲ 
ಚರಾಚರಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಉತ್ಕಟ ಪ್ರೇಮಭಾವಕ್ಕೆ ಭಕ್ತಿ ಎನ್ನುವರು. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕನ್ನೆಯ ಸ್ನೇಹದ ಹಾಗೆ ನಿರ್ಮಲವಾಗಿದ್ದು ಭಕ್ತರ ಪ್ರೀತಿಗೆ 
ಪಾತ್ರನಾಗುವನು. ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿರುವ ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವವನು ಯಾರನ್ನೂ 
ದ್ವೇಷಿಸಲಾರ. ತನ್ನ, ದೇವರ ಮತ್ತು ದೇವರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳ ಮಧ್ಯದ 
ಗಾಢವಾದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಇರಲಾರ. ಈ ಸತ್ಯದ ಅರಿವು ಉ೦ಟುಮಾಡುವುದೇ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ಬದುಕು ನಿಗೂಢವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಇರುವಾಗ ನಾವೇಕೆ 
ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕು? ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸುಗಳು ನೋವನ್ನೇಕೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತವೆ? 
ನಮ್ಮ ಶರೀರ ದುರ್ಬಲವೇಕಿದೆ? ನಾವು ಹುಟ್ಟಿದ್ದೆ ಕೆ? ಸಾಯುವುದೇಕೆ? ನಾವು ಏನನ್ನು 
ಗಳಿಸುತ್ತೇವೆ? ಸತ್ತಮೇಲೆ ಏನನ್ನು ಒಯ್ಯುತ್ತೇವೆ? ಸತ್ತಮೇಲೆ ಕೋಟ್ಯಧೀಶರ ದೇಹ 
ಕೂಡ ಮಣ್ಣಾಗುವುದು, ಜೀವ ಬಯಲಾಗುವುದು. ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಯಾರೂ ಏನನ್ನೂ 
ಒಯ್ಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ದೇಹವನ್ನೂ ಒಯ್ಯಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆದರೂ ನಾವು ಗಳಿಸುವ 
ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ಬಹುಪಾಲು ಜನರು ದುಃಖದ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುವಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ 
ವಸ್ತುಮೋಹ ಕೂಡ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗಳಿಸುವ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲೇ 
ನಾವು ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಿದ್ದೆಗೆಡುತ್ತೇವೆ. ದುಃಖ ದುಮ್ಮಾನಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಒತ್ತಡ ಮತ್ತು ಉದ್ವೇಗಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತೇವೆ. ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆರೋಗ್ಯವನ್ನೂ ಡಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಹಟಮಾರಿ ಧೋರಣೆ ಮತ್ತು 
ಸಂಶಯ ಪ್ರವೃ ತ್ತಿಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುತ್ತೇವೆ. ನಿಜದ ನಿಲುವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಬದುಕನ್ನು 
ಹೀನ ಪಡಡಿಕೊಂಡು ಸಾಯುತ್ತೇವೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಮ್‌) 


ಮಾನವ ತನ್ನ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಲಿಂಗೈಕ್ಯನಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ನಿಜಮಾನವರೇ ಶರಣರು. ಶರಣರು ವಸ್ತುಮೋಹಿಗಳಾಗಿ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸದೆ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಪ್ರೀತಿಸುವವರೇ ಅನುಭಾವಿಗಳು. ಅವರೇ ಶರಣರು. ಜಗತ್ತನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವಾತ 
ಶರಣನಾಗಲಾರ. ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ದೇವರ ಕಾಣಿಕೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಅದರ ಮಹತ್ವ ಮತ್ತು 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಾಯಕ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತ ಬಾಳುವವನೇ ಶರಣ. 
ಇಂಥ ಶರಣರ ಬಾಳನ್ನು ಜೀವನ ದರ್ಶನವಾಗಿಸುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 
ಅವರು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರು, ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯ "ಜೊತೆಗಿನ ಮಾನವನ 
ಸಂಬಂಧದ ಕುರಿತು ಆಳವಾದ ಅರಿವನ್ನು ಮೂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ನಿತ್ಯನಿರಂಜನ ಪರಂಜ್ಯೋತಿವಸ್ತು 

ಉಪದೇಶವ ಕೊಟ್ಟು ಗುರುವಾದ, 

ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಠಿಂಗವಾದ, 

ಹಿಕಾ ಪ್ರಪಂಚನಳಿದು ದಾಸೋಹವ ಮಾಡಿಸಿಕೊಂಡು ಜಂಗಮವಾದ, 
ಇಂತೀ ಗುರುಲಿಂಗಜಂಗಮ ಒಂದೆಯಲ್ಲದೆ ಭಿನ್ನವಿಲ್ಲ. 

fet ಮೂರಕ್ಕೆ ಮೂರನಿತ್ತು ಮೂರನೊಂದ ಮಾಡಬಲ್ಲಡೆ, 

ಆತ ಪ್ರಸಾದಕಾಯನಯ್ಯಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ನಿತ್ಯವೂ ನಿರಂಜನವೂ ಆದ ಪರಂಜ್ಕೊ ್ಯೀತಿ ಎ೦ಬ ವಸ್ತುವೇ ದೇವರು. ಈ ದೇವರು 
ವಿಶ್ವದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಿ ಗುರುವಾದ. ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಮನಾದ 
ಈತ ಕರಸ ಲಕ ಲಿಂಗವಾದ. ದಾಸೋಹ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಜಂಗಮರೂಪಿ ಸಮಾಜವಾದ, 
ಜಗತ್ತಾದ. ಬೀಗಿ! ಈ ಮೂರೂ ರೂಪಗಳ ಹಿಂದೆ ದೇವಸ್ಟರೂಪ ಒಂದೇ ಇದೆ. 
ಆದ್ದರಂದ ಇವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಆಗಿವೆ. ತನುಮನಧನಗಳೊಂದಿಗೆ ಈ ಮೂರನ್ನೂ 
ಒ೦ದಾಗಿಸುವಾತನೆ ಪ್ರಸಾದಕಾಯನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಶರಣನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ನಶ್ಚರವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಬದುಕು ಯೋಗ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಹೀಗೆ ಶರಣನಾಗುವನನಿಗೆ ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಆತ ಸರಳ ಸಹಜವಾದ ಸಂತೃಪ್ತ ಬದುಕು. ಸಾಗಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆತ ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ 
ಆನ೦ದದ ವಾತಾವರಣವನ್ನೇ ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪ ಪಡೆದಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಚಿನ್ಮಯ ಚಿತ್ತಕಾಶ ಚಿದಾನಂದ ಲಿಂಗವೆ, 

ಎನ್ನ ಹೃದಯಕಮಲದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗಿ ತೋರುವ ಪರಂಜ್ಯೊ ತ್ರಿ, 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕನುವಾದ ಧರ್ಮಿ. 

ಎನ್ನ ಕಂಗಳ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿಗೊಂಡಿಪ್ಲೆಯಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ 


Oo ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಲಿಂಗವು ಚಿನ್ನಯವಾಗಿದೆ. ಚಿತ್‌ ಪ್ರಕಾಶ ಮತ್ತು ಆನಂದದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಇದುವೇ 
ನಮ್ಮ ಒಳಗನ್ನು ಬೆಳಗುವ ಪರಂಜ್ಯೋತಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಅರಿವೇ ನಮ್ಮ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ 
ಕುರುಹಾಗಿ ಬರುವುದು. ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ರೂಪಾಗುವುದು. ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ 
ಮಾಡುವುದು. ಹೀಗೆ ಒಳಹೊರಗನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುವುದು. ಆಗ ಮಾನವ ತನ್ನ ತಾನರಿದು 
ಲೋಕವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರುವನು. ಇಂಥ ಶರಣರೇ ನಿಜವಾದ 
ಲಿಂಗವಂತರು. ಇವರು ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿದರೂ ಅದು ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಇಂಥ ಲಿಂಗವಂತರು ಮನೆಗೆ ಬಂದಾಗ ಅವರ ಕಾಯಕದ ಕುರಿತು ವಿಚಾರಿಸಬಾರದು. 
ಅ೦ದರೆ ಕುಲ ಗೋತ್ರಗಳನ್ನು ಕೇಳಬಾರದು. 


ದೇವಸಹಿತ ಭಕ್ತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ 
ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡೆನಾದಡೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಸಿದಡೆ 
ನಿಮ್ಮ ರಾಣಿವಾಸದಾಣೆ. 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕಾಯಕ ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. 
ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದು ಮುಖ್ಯ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲರೂ ಸಮಾನರು. ಲಿಂಗವು ಸಮಾನತೆಯ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಲಿ೦ಗ ಧರಿಸಿ ಸಮಾನರಾದವರಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಹುಡುಕುವುದು 
ಧರ್ಮವಿರೋಧಿಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ತಲೆದಂಡ, 
ತಲೆದಂಡ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 


ತಂದೆ ನೀನು ತಾಯಿ ನೀನು, ಬ೦ಧು ನೀನು ಬಳಗ ನೀನು. 
ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ಹಾಲಲದ್ದು, ನೀರಲದ್ದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ದೇವಸ್ಟರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. ತಂದೆಯಲ್ಲಿ, ತಾಯಿಯಲ್ಲಿ, 
ಬಂಧು ಬಳಗದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಸರ್ವರಲ್ಲೂ ದೇವರನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತಾನು 
ಮತ್ತು ದೇವರು ಬಿಟ್ಟರೆ ಯಾರೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಸಾರುತಾರೆ. ಪ್ರ ದೇವನಿಷ್ಠೆ ಆರಿತರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಅತ್ಯಂತ ಜೀವಪರವಾದುದಾಗಿದೆ. ನಾವು ಹೀಗೆ ಜೀವಪರವಾದಾಗ ಸುಲಿಗೆ ಭಾವದ 
ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮಭಾವ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ 
ಆನಂದ ಪಸರಿಸುತ್ತದೆ. “ಭವರೋಗ ವೈದ್ಯನೆಂದು ನಾ ಜತ ಮರೆಹೊಕ್ಕೆ, ಭಕಿದಾಯಕ 
ನೀನು ಕರುಣಿಸು `ವಿಂಗತಂದೆ” ie "ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಲಿಂಗತತ್ತ ಆಸೆ 
ವಸ್ತುಮೋಹದಿ೦ಂದ ಮಾನವನನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ' ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವ೦ತದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ .......ತಹೂ ಮುನು...) 


ಬೆಳೆಯ ಭೂಮಿಯಲೊಂದುಪಳಯದ ಕಸ ಹುಟ್ಟಿ 
ತಿಳಿಯಲೀಯದು, ಎಚ್ಚರಲೀಯದು. 

ಎನ್ನು; ವಗುಣವೆಂಬ ಕಸವ ಕಿತ್ತು ಸಲಹಯ್ಯಾ, ಲಿಂಗತಂದೆ 
ಸುಳಿದೆಗೆದು ಬೆಳೆವೆನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಮಾನವನ ಮೆದುಳೆಂಬ ಭೂಮಿ ಅತ್ಯಂತ ಫಲವತ್ತಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಅವಗುಣವೆ೦ಬ ಪ್ರಳಯದ ಕಸವೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆ ಕಸವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದಾಗ ಹುಲುಸಾದ 
ಮಾನವೀಯ ಬೆಳೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಅವಗುಣಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಲಿಂಗಕ್ಕಿದೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಅದು ದುಃಖ ನಿವಾರಕವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಅವಗುಣಗಳೇ ನಮ್ಮ ದುಃಖಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಅವು ಪರರನ್ನೂ ದುಃಖದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸುತ್ತವೆ. ಅವಗುಣಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಮಾನವ ನೋವಿನ ಹೊರತಾಗಿ ಏನನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ ಮೆಲ್ಲಮೆಲ್ಲನೆ 
ಷಟ್‌ಸ್ಥಲವ ಮೀರಿ ನಿರವಯಸ್ಥಲವನೈ ದಬೇಕಾದರೆ ಅವಗುಣಗಳೆಂಬ ಪ್ರಳಯದ ಕಸವು 
ಇಲ್ಲವಾಗಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಈಟಿ ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ಪೃಥ್ವಿ ಹಾಳಾಗಿ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಮೊಲಕ್ಕೆ ನಾಯನೊಂಬತ್ತು ಬಿಟ್ಟಂತೆ, 

ಎನ್ನ ಬಿಡು, ತನ್ನ ಬಿಡು ಎಂಬುದು ಕಾಯವಿಕಾರ, 
ಎನ್ನ ಬಿಡು, ತನ್ನ ಬಿಡು ಎ೦ಬುದು ಮನೋವಿಕಾರ, 
ಕರಣೇಂದ್ರಿಯಂಗಳೆಂಬ ಸೊಣಗ ಮುಟ್ಟದ ಮುನ್ನ 
ಮನ ನಿಮ್ಮನೈದುಗೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ನಮ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಬಾಧಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಮಾನವ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದ 
ದೇವಪ್ತೆ ಪ್ರೇಮವನ್ನು ಹೊಂದಿದಾಗ ಪವೃತ್ತಿಗಳ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವನು. ದೇವಪೇಮದಿಂದ 
ಸಂಸ್ಕಾರ ಹ ನಂದುವುದರ ಮೂಲಕ ಮಾನವ ಎಶ್ವಪ್ರೇಮವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ 
ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಮಾನವ ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ಆದರ್ಶಗಳಿಂದ ನಿಯಂ ತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತದೆ. 


ನರವಂಧ್ಯದೊಳಗೆನ್ನ ಹುಲುಗಿಳಿಯ ಮಾಡಿ ಸಲಹುತ್ತ, 
ಶಿವ ಶಿವಾ ಎಂದೋದಿಸಯ್ಯಾ. 

ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಪ೦ಜರದೊಳಗಿಕ್ಕಿ ಸಲಹು, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಸಂಸ್ಕಾರಗಳು ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೆ ಶಿಸ್ತನ್ನು ತರುತ್ತವೆ. ಒಳ್ಳೆಯದರ ಚಿಂತನೆ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನೇ 
ಕೊಡುತ್ತದೆ. "ಜನಾರಣ್ಯದಲ್ಲಿ ನಾವು ಸದ್ಭಾವನೆಯನ್ನೆ ಹೊಂದಿ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟಿನ ಜೀವನ 
ಸಾಗಿಸಬೇಕು. ಮಂಗಳಮಯವಾದ ಚೆಂತನೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಬೇಕು. ಒಳ್ಳೆಯ 
ವಿಚಾರಗಳೊಳಗೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಹುದುಗಿರಬೇಕು. ಅವುಗಳಿಂದ ನಾವು ಹೊರಗೆ 
ಬರದಂತಾಗಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಜೀವನ ಸಾರ್ಥಕವಾಗುವುದು. 


SN SS ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಅತ್ತಲಿತ್ತ ಹೋಗದಂತೆ, ಹೆಳವನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 

ಸುತ್ತಿ ಸುಳಿದು ನೋಡದಂತೆ, ಅಂಧಕನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 
ಮತ್ತೊಂದ ಕೇಳದಂತೆ, ಕಿವುಡನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಪಾದವಲ್ಲದೆ 

ಅನ್ಯ ವಿಷಯಕ್ಕೆಳಸದಂತೆ ಇರಿಸು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಳ್ಳಯತನದ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರ ಆಸಕ್ತಿ ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಟ್ಟದ್ದರ 
ಕಡೆಗೆ ನಾವು ಹೋಗದಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗದಂತೆ 
ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯು ನಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಅಸಹ್ಯವಾದುದನ್ನು ಕೇಳದ೦ಥ ಮನಸನ್ನು 
ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ನಮ್ಮ ಆಸಕ್ತಿಯೆಲ್ಲ ಪವಿತ್ರವಾದುದರ ಕಡೆಗೇ ಇರಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಬದುಕಿದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ನಾವು ನಿರ್ವಿಕಾರ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತೇವೆ. ಇಂಥ ಉದಾತ್ತ 
ಮನಸ್ಸು ಎಲ್ಲರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. ಕರುಣಾಮಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು, 

ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ, ಸ೦ಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ. 


ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಕ್ಕಳ ಬದುಕು ಅಸ್ತಶ್ಯರಿಗಿಂತ ಕನಿಷ್ಠವಾಗಿದೆ. 
ಅಂಥವರನ್ನು ಅಸ್ಪಶ್ಯರೂ ಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕರುಣಾಮಯಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಂಥವರ ಪರವಾಗಿಯೂ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಸಂವೇದನೆಯ ಮೂಲಕ ಆ 
ಮಕ್ಕಳೇ ತಾವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗು ಅನೈತಿಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮಗು ಪ್ರಸಾದಕಾಯವಾಗಬಲ್ಲುದು ಎಂದು ಅವರು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ದೈಹಿಕವಾಗಿ, ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ, ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆಶಾದೀಪವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ರೀತಿ ಹುಟ್ಟದ 


ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 'ರಿಂಗಧಾರಣೆ ಮಾಡಿಸಿ ಅವರು ಪವಿತ್ರ ಎಂಬುದನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ದಾಸೀಪುತನಾಗಲಿ, ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರನಾಗಲಿ 

ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಬಳಿಕ ಸಾಕ್ಷಾತು ಶಿವನೆಂದು ವಂದಿಸಿ, ಪೂಜಿಸಿ, 
ಪಾದೋದಕ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊ೦ಬುದೆ ಯೋಗ್ಯ. 

ಹೀಗಲ್ಲದೆ ಉದಾಸೀನವ ಮಾಡಿ ಶಹರ 
ಪಂಚಮಹಾಪಾತಕ ನರಕ ಕಾಣಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಎಂದು ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿಗಳನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವರಲ್ಲಿನ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯು ಮಾನವನಿಗೆ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಚೂ 2-೧ 


ಪುನರ್ಜನ್ಮವಿದ್ದಂತೆ. ಶಿವದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದಾತ ಅಮಾನವೀಯ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತ್ಯಜಿಸಿ 
ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕಾರಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತಾನೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಮಹೋನ್ನತ ಮಾನವನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಮನುಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕೀಳುಸ್ತರದಲ್ಲಿರುವವರು ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕಾರಗೊಂಡು ಔನ್ನತ್ಯ 
ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದ ಬಡವ ನಾನಯ್ಯಾ: 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ. 

ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ, 
ದಾಸಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ, 

ಎಲ್ಲಾ ಪುರಾತರು ನೆರೆದು ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷವನಿಕ್ಕಿದಡೆ 
ಎನ್ನ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿತ್ತು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಭಕ್ತಿ ಎಂಬ ದೇವಪ್ರೇಮ ಸುಮ್ಮನೆ ಬರುವಂಥದ್ದಲ್ಲ. ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಾಳಜಿ ಮೂಡಿದಾಗ ಬರುವಂಥದ್ದು. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಬಯಸಿದಾಗ 
ಬರುವಂಥದ್ದು. ಮನುಷ್ಯ ಹೀಗೆ ಉದಾತ್ತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಲು ಜೀವನಾನುಭವ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವನಾನುಭವವು ಅನುಭಾವಕ್ಕೆ ಮೂಲಾಧಾರವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದ 
ಎಲ್ಲರಿ೦ದಲೂ ಕಲಿಯುತ್ತ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯಾದರು. ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯನವರ ಅನುಭವ 
ಪಡೆದರು. ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರ ಅನುಭವ ಪಡೆದರು. ದಾಸಯ್ಯನವರ ಅನುಭವ 
ಪಡೆದರು. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಬಾಳಿನ ಅನುಭವ ಪಡೆದು ಅನುಭವವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ದೈವತ್ವಕ್ಕೇರಿಸಿ ಮಹಾನುಭಾವಿಗಳಾದರು. ಪರಿಪೂರ್ಣರಾದರು. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳ 
ಪರಮಾರಾಧ್ಯರಾದರು. 


ಜಲವ ತಪ್ಪಿದ ಮತ್ಸ್ಯ ಬದುಕೂದೇ ಸೋಜಿಗ. 

ಗಣತಿಂತಿಣಿಯೊಳಗಿರಿಸೆನ್ನ ಲಿಂಗವೆ. 

ಶಿವ ಶಿವಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಸೆರಗೊಡ್ಡಿ ಬೇಡುವೆನು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೂರಾರು ಪಕಾರದ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಬದುಕುವ ಅವಕಾಶ ಒದಗಿಸಲು ಮಾತ್ರ ದೇವರಲ್ಲಿ ಬೇಡಿಕೊಂಡರು. ಕಾಯಕ 
ಜೀವಿಗಳೇ ಲ್ಲದೆ ತಾನು ಬದುಕಲಾರೆ ಎಂದರು. ಈ ಎಲ್ಲರಿಂದ ದೂರವಾಗುವುದೆಂದರೆ 
ನೀರಿನಿಂದ ಹೊರಬಿದ್ದ ಮೀನಿನಂತೆ ತಮ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಆಗುವುದೆಂದು ತಿಳಿಸಿದರು. ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಸಂಬಂಧ ಮೀನು ಮತ್ತು ನೀರಿನಂತಿರಬೇಕು. ಸಮಾಜವಿಲ್ಲದೆ ವತ್ತಿ 
ಇಲ್ಲ. "ಆದ್ದರಿಂದ ಮಾನವರು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಯಣಿಯಾಗಿರಲೇಬೇಕು. ತಮ್ಮೆಲ್ಲ ವೈಭವವನ್ನು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಕಾಣಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಏಳ್ಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬ "ಸತ್ಯವನ್ನು, 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದರು. ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಾಮೂಹಿಕ ಬದುಕು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಕನಸಾಗಿತ್ತು ಇಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದವರ ಮಕ್ಕಳೂ 


eS ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಇತರ ಮಕ್ಕಳಂತೆಯೆ ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ ಕಾಳಜಿ ಮತ್ತು ಸೌಲಭ್ಯಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. 
ಯಾವರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಕೀಳರಿಮೆ ಇಲ್ಲದವರಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಸಮೃದ್ಧ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಅರ್ಥ ಮತ್ತು ಪರಮಾರ್ಥ ಪಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಲಿಂಗವೆಂಬ ದೇವರನ್ನು ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೈವವನ್ನು ಒಟ್ಟಿಗೆ 
ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ದೈವತ್ವ ಬಸವ ಧರ್ಮದ ಎರಡು ಕಣ್ಣುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಶರಣರ ಕಾಯಕ ಮಡಿವಾಳರ ಕಾಯಕವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅವರು ಮಾನವರನ್ನು 
ಪವಿತ್ರಗೊಳಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಪವಿತ್ರ ಮಾನವರು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಭೇದಭಾವ ತೋರದ 
ಬಸವಾದ್ವೈತಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಮನೆ ನೋಡಾ ಬಡವರು; ಮನ ನೋಡಾ ಘನ. 
ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ; ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. 
ಪಸರಕ್ಕನುವಿಲ್ಲ; ಬಂದ ತತ್‌ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉಂಟು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು. 


ಇಂಥ ಪವಿತ್ರ ಮಾನವರು ಬಡತನಕ್ಕೆ ಅಂಜುವವರಲ್ಲ. ಬಡತನವನ್ನು ಮೀರಿ 
ಬೆಳೆಯುವ ಹಂಬಲದವರೂ ಅಲ್ಲ. ಅವರು ಯಾವುದೇ ಒತ್ತಡ ಮತ್ತು ಉದ್ವೇಗಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗುವವರಲ್ಲ. ಅವರ ಮನೆ ಘನವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮನ ಘನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಅವರು ಪರಸ್ತೀಯರನ್ನು ಮುಟ್ಟುವವರಲ್ಲ. ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿಯಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಬದುಕಿನ 
ಎಲ್ಲ ಜಾಣ್ಮೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದದ ಇಂಥ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವಿಧದ 'ಶೂರರಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ತಮ್ಮ ಶೌರ್ಯವನ್ನು ಎಂದೂ ಸ್ಪಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಬಳಸಿದವರಲ್ಲ. ಬಡತನಕ್ಕೆ ಹೆದರದವರೇ 
ನಿಜವಾದ ಶೂರರು. ಶರಣರು ಬಡತನಕ್ಕೆ ಎಂದೂ ಹೆದರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು 
ಏನನ್ನೂ ಸಂಗಹಿಸಿ ಇಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾಗಿರುವುದರಿಂದ ದಿನದ 
ಕಾಯಕದಿಂದ ಪಡೆದ ಪ್ರಸಾದಕ್ಕೆ ಅವರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊರತೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರು 
ನಾಳೆಗಾಗಿ, ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ, ಮರಿಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹೇಡಿಗಳು ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಶರಣರು ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸಂಗ್ರಹ 
ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಸ್ಥತಂತ್ರಧೀರರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ. ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಜನ ಸರ್ವರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಸ್ವತಂತ್ರರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಈ ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಕೆಲವೇ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟಾದರೂ ಇಂಥ ಅನುಪಮವಾದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರಿಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. 


ಅದ್ವೈತವ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಅರಿದು 

ಹೊರಗೆ ದಾಸೋಹವ ಮಾಡದಿರ್ದಡೆ 

ಎ೦ತಯ್ಯ ಉಭಯ ಸಂದೇಹದಲ್ಲಿ ನಿಜವಪ್ಪುದು? 

ನಾವು ಏಕೋಭಾವವನ್ನು ಅರಿತೂ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲ ಸಮಾಜದ ಸೊತ್ತು ಎಂದು 
ನಂದಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಭಾವಿಸದೆ ಇರುವಾಗ ಅಂದರೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವ ತಾಳದೆ 


ಜ್ಯ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಇದಾಗ ದೈತಿಗಳಾಗಿ ಉಭಯ ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತೇವೆ. ನೆರೆಹೊರೆಯವರೆಲ್ಲ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಾಜದ ಸಮತಾವಾದವನ್ನು ರಾಜ್ಯ ಶಕ್ತಿ 
ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯೇ ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದು. ರಾಜ್ಯ  ನಿಷ್ಕಿಯಗೊಳ್ಳಿ 
ಎ೦ದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅಂಥ" ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರದಂಥವರು' ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಜ್ಞಾನಿಗಳಾದರೊ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ. 


ತನು ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, ಮನ ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, ಧನ ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, 
ಮತ್ತೆಯೂ ವಂಚನೆ ಮಾಣದಯ್ಯಾ. 

ಲಿಂಗ ಜಂಗಮವೆಂಬೆ, ಜಂಗಮ ಲಿಂಗವೆಂಬೆ, 
ಮತ್ತೆಯೂ ವಂಚನೆ ಮಾಣದಯ್ಯಾ. 

ಒಡಲೊಡವೆ ಹಡೆದರ್ಥ ನಿಮ್ಮದೆಂದರಿಯದೆ 

ಕೆಮ್ಮನೆ ಕಟ್ಟ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಮಾನವರಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ತಿಳಿಯುತ್ತಿದೆ. ದೇಹ, ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ದೇವರು 
ಕೊಟ್ಟದ್ದೇ ಎ೦ಬುದು ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಆದರೂ ಅವರು ವಂಚನೆಯ ಭಾವದಿಂದ 
ಹೊರಬರುತ್ತಿಲ್ಲ. ದೇವರೇ ಸಮಾಜ (ಇಷ್ಟಲಿಂಗ), ಸಮಾಜವೇ ದೇವರು (ಜಂಗಮಲಿಂಗ) 
ಎಂಬುದರ ಅರಿವಿದ್ದರೂ ಅವರಿಗೆ ವಂಚನೆಯ ಭಾವದಿಂದ ಹೊರಬರಲಿಕ್ಕಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. 
ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಶರೀರ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ 
ದೇವರದು ಎಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಮಾನವರು ಹಾಳಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಾಂಚನವೆಂಬ ನಾಯ ನಚ್ಚಿ ನಿಮ್ಮ ನಾನು ಮರೆದೆನಯ್ಯಾ. 
ಕಾ೦ಚನಕ್ಕೆ ವೇಳೆಯಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ವೇಳೆಯಿಲ್ಲ. 

ಹಡಿಕೆಗೆ ಮಚ್ಚಿದ ಸೊಣಗ 

ಅಮೃತದ ರುಚಿಯ ಬಲ್ಲುದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ? 


ಜನ ಸಂಪತ್ತೆಂಬ ನಾಯಿಯನ್ನು ನಂಬಿಕೊಂಡು ದೇವರನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾ ರೆ. ಭೂಮಿ 
ಹೇವು ಮುಂತಾದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗಳಿಸಲು ತಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಸಮಯವಿದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ದೇವ ಸ್ಮರಣೆಗೆ ವೇಳೆ ಇಲ್ಲ. ಮಲವನ್ನು ತಿನ್ನುವ ನಾಯಿಗೆ ಅಮೃತದ 
ರುಚಿಯು ಗೊತ್ತಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಸಂಪತ್ತೆಂಬ ಮಲಕ್ಕೆ ಹಾತೊರೆಯುವವರು ಲಿಂಗಾಮೃತದ 
ರುಚಿಯನ್ನು ಅರಿಯದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ತನ್ನಾಶ್ರಯದ ರತಿಸುಖವನು, ತಾನುಂಬ ಊಟವನು 
ಬೇರೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿಸಬಹುದೆ? 

ತನ್ನ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಮಾಡುವ ನಿತ್ಯನೇಮವ ತಾ ಮಾಡಬೇಕಲ್ಲದೆ 
ಬೇರೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಕೈಯಲ್ಲಿ 'ಮಾಡಿಸಬಹುಕೆ 

ಕೆಮ್ಮನೆ ಉಪಚಾರಕ್ಕೆ ಮಾಡುವರಲ್ಲದೆ 

ನಿಮ್ಮನೆತ್ತಬಲ್ಲರು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


1 (ಅ? ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ದೇವರ ಮತ್ತು ಮಾನವರ ಮಧ್ಯೆ ಪೂಜಾರಿಗಳ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ಹಣ ಕೊಟ್ಟು 
ಪೂಜಾರಿಗಳಿಂದ ದೇವರ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಸುವುದರಿಂದ ಆಗುವ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? 
ತನ್ನ ರತಿಸುಖವನ್ನು ತಾನೇ ಅನುಭವಿಸುವಂತೆ, ತಾನೇ ಊಟ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ 
ತನ್ನ ಹಸಿವನ್ನು ತಾನೇ ಇಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಎಲ್ಲ 
ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕು. 


ಅರ್ಥರೇಖೆಯಿದ್ದಲ್ಲಿ ಫಲವೇನು, ಆಯುಷ್ಯರೇಖೆ ಇಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕರ? 
ಹಂದಿಯ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಾಯುಧವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಫಲವೇನು? 
ಅಂಧಕನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ದರ್ಪಣವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? 

ಮರ್ಕಟನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮಾಣಿಕವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರನರಿಯದವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ 
ಲಿಂಗವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? ಶಿವಪಥವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ. 


ಲಿಂಗಾಮೃತದ ರುಚಿಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ಶರಣರ ಅನುಭಾವದ ಆನಂದವನ್ನು ಪಡೆಯದವರ 
ಕೈಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗವಿದ್ದೂ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ. ಅದು ಹೇಡಿಯ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಾಯುಧವಿದ್ದಂತೆ. 
ಕುರುಡನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡಿ ಇದ್ದಂತೆ. ಮಂಗನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮಾಣಿಕ್ಯಎದ್ದಂತೆ 
ನಿಷ್ಟಯೋಜಕವಾಗುವುದು. ಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ತಿಳಿದೂ ನಾವು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು 
ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿಸದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಅಳೆವುತ್ತ ಅಳೆವುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ, ಕೊಳಗ ಬಳಲೂದೆ) 
ನಡೆವುತ್ತ ನಡೆವುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ, ಬಟ್ಟೆ ಬಳಲೂದೆ? 

ಶ್ರವವ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ, ಕೋಲು ಬಳಲೂದೆ? 
ನಿಜವನರಿಯದ ಭಕ್ತ ಬಳಲುವನಲ್ಲದೆ, ಲಿಂಗ ಬಳಲೂದೆ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಅರಸರಿಯದ ಬಿಟ್ಟಿಯೋ. 


ಅಳೆಯುವವರು ಬಳಲುವರು ಆದರೆ ಅವರ ಕೈಯಲ್ಲಿನ ಕೊಳಗ ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ನಡೆಯುವವರು ಬಳಲುವರು ಆದರೆ ದಾರಿ ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. ವ್ಯಾಯಾಮ ಮಾಡುವವರು 
ಬಳಲುವರು ಆದರೆ ಅವರು ವ್ಯಾಯಾಮಕ್ಕೆ ಬಳಸುವ ಉಪಕರಣ ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ನಿಜವನ್ನು ತಿಳಿಯದ ಭಕ್ತ ಕಾಟಾಚಾರದ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಬಳಲುವನಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗ 
ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಪೂಜೆ ಅರಸು ಅರಿಯದ ಬಿಟ್ಟಿ ಕೆಲಸದಂತಿರುತ್ತದೆ. ದೇವರು 
ಇಂಥ ಪೂಜೆಯ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸುವುದೇ ಇಲ್ಲ. 


ಒಲವಿಲ್ಲದ ಪೂಜೆ, ನೇಹವಿಲ್ಲದ ಮಾಟ; 

ಆ ಪೂಜೆಯು, ಆ ಮಾಟವು 

ಚಿತ್ರದ ರೂಹು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ, ಚಿತ್ರದ ಕಬ್ಬು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ, 
ಅಪ್ಪಿದಡೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಮೆಲಿದಡೆ ರುಚಿಯಿಲ್ಲ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಿಜವಿಲ್ಲದವನ ಭಕ್ತಿ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ a) 


ಇಂಥ ಏಕಾಗ್ರತೆ ಮತ್ತು ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವವಿಲ್ಲದ ಪೂಜೆ, ಪ್ರೀತಿ ಇಲ್ಲದ ಭಕ್ತಿಕಾಯಕ 
ಚಿತ್ರದಲ್ಲಿನ ರೂಪದಂತೆ, ಚಿತ್ರದಲ್ಲಿನ ಕಬ್ಬಿನಂತೆ. ಆ ರೂಪವನ್ನು ಅಪ್ಪಿದರೆ: ಸುಖವಿಲ್ಲ. ಆ 
ಕಬ್ಬನ್ನು "ತಿಂದರೆ ರುಚಿಯಿಲ್ಲ. ನಿಜವನ್ನು ಅರಿಯದವನ ಭಕ್ತಿ ಈ ರೀತಿ ನಿರರ್ಥಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಯಾನ ಒಳ್ಳಯದನ್ನು ಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೇಷೆಯೋ ಅದನು ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ 
ಇಳಿಸುವುದು ಬಹುಮುಖ್ಯ ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಜಂಗಮಲೆಂಗದ ಒಲವಿಲ್ಲದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುವುದು ವ್ಯರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ವವು ್ಯ್ಯ ಸನಿ ದುರಾಚಾರಿ ಎಂದೆನಿಸದಿರಯ್ಯಾ ಎನ್ನ, 
ಲಿಂಗವ್ಯಸನಿ ಜಂಗಮಪ್ರೇಮಿ `ಎಂದೆನಿಸ ಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವರು. 
ನಮ್ಮ ವೃಸನವೆಲ್ಲ ಲಿಂಗದ ಕಡೆಗೆ ಇದ್ದಾಗ ನಾವು ಐಹಿಕ ವ್ಯಸನದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವೆವು. 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು "ಹೊಂದುವೆವು. ನಿಸ್ಪಾರ್ಥದಿಂದ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವುದು. ಮತ್ತು ಅದರ ಏಳ್ಳೆಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ನಿರತರಾಗಿರುವುದು. 
ಬಸವಧರ್ಮದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. 


ಎನಿಸು ಕಾಲ ಕಲ್ಲು ನೀರೊಳಗಿದ್ದರೇನು, 

ನೆನೆದು ಮೃದುವಾಗಬಲ್ಲುದೆ? 

ಎನಿಸು ಕಾಲ ನಿಮ್ಮ ಪೂಜಿಸಿ ಏವೆನಯ್ದಾ 
ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕ? 

ನಿಧಾನವ ಕಾಯ್ದಿರ್ದ ಬೆಂತರನಂತೆ 

ಅದರ ವಿಧಿ ಎನಗಾಯಿತ್ತು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ನಿರರ್ಥಕವಾದುದು. ನೀರೊಳಗಿನ 
ಕಲ್ಲಿನಂತೆ ಮನಸ್ಸು. ಎ೦ದೂ ಮೃದುವಾಗದು. ಆಗ ನಾವು ಹೂಳಿಟ್ಟ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕಾಯುವ 
ಪಿಶಾಚಿಯಂತಾಗುತ್ತೇವೆಯೆ Ki; ಅಮಿತವಾದ ಆನಂದವನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಸಂಸಾರವೆಂಬುದೊಂದು ಗಾಳಿಯ ಸೊಡರು, 
ಸಿರಿಯೆಂಬುದೊಂದು ಸಂತೆಯ ಮಂದಿ ಕಂಡಯ್ಯಾ. 

ಇದ ನಚ್ಚಿ ಕೆಡಬೇಡ. 

ಸಿರಿಯೆಂಬುದ ಮರೆದು ಪೂಜಿಸು ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ. 


ಸಂಸಾರವೆಂಬುದು ಗಾಳಿಗೊಡ್ಡಿದ ದೀಪದಂತಿದೆ. ಯಾವಾಗ ಆರುವುದೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತು ಸಂತೆಯ ಮಂದಿಯ ಹಾಗೆ ಯಾವಾಗ ಕೈತಪ್ಪಿ ಹೋಗುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಇವುಗಳನ್ನು ನಂಬಿ ಕೆಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ಇಡೀ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಮತ್ತು ನಮಗಾಗಿ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗಳಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ಪರಮಾನಂದವಿದೆ. 


ಅರತವಡಗದು, ಕ್ರೋಧ ತೊಲಗದು, 
ಕೂರ ಕುಭಾಷೆ ಕುಹಕ ಬಿಡದನ್ನಕ್ಕ 
ನೀನೆತ್ತಲು ಶಿವನೆತ್ತಲು ಹೋಗತ್ತ ಮರುಳೆ. 


(0) -.........................೨.೨೩೩ಡ3ಜಯಬಒಯಾ-ನ್ಸರಿ್ಲ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಭವರೋಗವೆಂಬ ತಿಮಿರ ತಿಳಿಯದನ್ನಕ್ಕ 
ಕೂಡಲಸ೦ಗಯ್ಯನೆತ್ತ. ನೀನೆತ್ತ ಮರುಳೆ. 


ಮೋಹವು ಅಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಸಿಟ್ಟು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ ಕ್ರೌರ್ಯ, ಅನಾಗರಿಕ ವರ್ತನೆ 
ಮತ್ತು ಅವಹೇಳನಕಾರಿ ಮಾತುಗಳನ್ನಾ ಡುವುದನ್ನು ಬಿಡುವವರೆಗೆ ನಮ್ಮ ಮತ್ತು ದೇವರ 
ಮಧ್ಯೆ ಸಂಬಂಧವೇ ಏರ್ಪಡುವುದಿಲ್ಲ. ವಸುಮೋಹವೆಂಬ ಅಜ್ಞಾನದ ಅರಿವು ಆಗುವವರೆಗೆ 
ದೇವರು ನಮ್ಮಿಂದ ದೂರಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಎನ್ನ ವಾಮ-ಕ್ಷೇಮ ನಿಮ್ಮದಯ್ಯಾ, 

ಎನ್ನ ಹಾನಿ-ವೃದ್ಧಿ ನಿಮ್ಮದಯ್ಯಾ, 

ಎನ್ನ ಮಾನಾಪಮಾನವೂ ನಿಮ್ಮದಯ್ಯಾ, 

ಬಳ್ಳಿಗೆ ಕಾಯಿ ದಿಮ್ಮಿತ್ತೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಇಂಥ ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದುವುದರಿಂದ ಮಾನವ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ 
ಮಾನಸಿಕ ಕ್ಷೇಶಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ ವ್ಯಸನಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ 
ಆಸೆ ಆಮಿಷಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ಜುಂ ಬಳ್ಳಿಗೆ ಕಾಯಿಯಾಗಿ 
ಬದುಕುತ್ತಾನೆ. 


ಮನವೆ ಸರ್ಪ, ತನು ಹೇಳಿಗೆ: 
ಹಾವಿನೊಡತಣ ಹುದುವಾಳಿಗೆ! 
ಇನ್ನಾವಾಗ ಕೊಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ, 
ಇನ್ನಾವಾಗ ತಿಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ. 
ನಿಚ್ಚಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮ ಪೂಜಿಸಬಲ್ಲಡೆ 

ಅದೆ ಗಾರುಡ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸೆಂಬುದು ಸರ್ಪವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ದೇಹವೇ ಹಾವಿನ ಬುಟ್ಟಿ. ಹಾವಿನ 
ಜೊತೆಗೇ ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಬಾಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಐಹಿಕ ಆಸೆ ಹಚ್ಚಿ ಅದು ನಮ್ಮನ್ನು "ಯಾವಾಗ 
ಮುಗಿಸುವುದೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಅದನ್ನು ಹದ್ದುಬಸಿನಲ್ಲಿಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು ನಮಗೆ "ಅಂಥ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಮು 
ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದಾಗಿ ನಾವು ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗದೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ. ಐಹಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೆರಳಿಸಿ ನಮ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನೇ ಕೊಲ್ಲುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಾವು 
ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. 


ಭಕ್ತನಾಗಿ ಲಿಂಗ ಜಂಗಮವ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. 

ಭಕ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ತಾ ಪೂಜಿಸಿಕೊಂಬುದು ಎಂತಯ್ಯಾ?) 
ಸ್ವಾಮಿಭೃತ್ಯಸಂಬಂಧವು ಎಂತಯ್ಯಾ ಪೂರಯಿಸೂದು) 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಕಣ್ಣಕಟ್ಟ ಕನ್ನಡಿಯ ತೋರುವಂತೆ! 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ದತ ಲ)ೂ?ಊ್ವಔ್ರಸಚ್ತಸಸಸಲತತೃೃತತತತತತತತತ (ಛೈ 


ಭಕ್ತನಾಗಿ ದೇವರೆಂಬ ಸಮಾಜವನ್ನು ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಮ ಆತವು ಸಕಲ ಜೀವಾತರೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾಗಿರಬೇಕು. ನಮೊಳಗಿನ 

1 ಮೊ [J ೬ ೬ [J 
ಆ ಅದ್ವೈತವನ್ನೇ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ದೇಹರೂಪಿಯಾದ ತಾನೇ ದೇವರೆಂದು 
ಪೂಜಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು. ನಾನು ಸೇವಕ; ನನ್ನ ಸ್ವಾಮಿ ನನ್ನೊಳಗೆ ಇದ್ದಾನೆ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ಅದ್ವೈತ ಎ೦ದರೆ ಒಂದು ಅಲ್ಲ; ಒಂದಾಗಿ ಇರುವಂಥದ್ದು ಎಂಬ 
ಬಸವಾದ್ವೈತ ತತ್ತ್ವ ಇದರಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. ಸ್ವಾಮಿಭೃತ್ಯ ಸಂಬಂಧ ಪೂರಯಿಸಿದಾಗ ಭಕ್ತ 
ಮತ್ತು ಲೋಕವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುವ ದೇವರು ಒಂದಾಗಿ ಇರುತ್ತಾರೆ. 


ಕಲ್ಲನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಹಾಲನೆರೆಯೆಂಬರು, 

ದಿಟದ ನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಕೊಲ್ಲೆಂಬರಯ್ಯಾ. 

ಉಂಬ ಜ೦ಗಮ ಬಂದಡೆ ನಡೆಯೆಂಬರು, 

ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯೆಂಬರಯ್ಯಾ. 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಕ೦ಡು ಉದಾಸೀನವ ಮಾಡಿದಡೆ. 
ಕಲ್ಲ ತಾಗಿದ ಮಿಟ್ಟೆಯಂತಪ್ಪರಯ್ಯಾ. 


ಏಕೋಭಾವದಿ೦ದ ಪೂಜಿಸದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರ ಅರಿವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಕಲ್ಲನಾಗರಿಗೆ ಹಾಲೆರೆದು ಜೀವಂತ ನಾಗರವನ್ನು ಕೊಂದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಉಣ್ಣದ 
ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿದು ಹಸಿದುಬ೦ದವರಿಗೆ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಹೋಗು ಎಂದರೆ ದೇವರು 
ಕೋಪಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 


ಎರದಡೆ ನನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು, 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜ೦ಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನನೆಯಿತ್ತು. 


ಜೀವಜಗತ್ತನ್ನು ಮರೆತು ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಮಾಡುವುದು ವ್ಯರ್ಥ. ಲಿಂಗವು ಎರೆದಡೆ 
ಮೊಗ್ಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮರೆತರೆ ಬಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬದುಕೆಂಬ ಮೊಗ್ಗು ಅರಳುವುದು 
ಮತ್ತು ಬಾಡುವುದು ನಡೆದಿರುತ್ತದೆ. ಜಂಗಮ ರೂಪಿಯಾದ ಜೀವ ಜಗತ್ತಿನ 
ಬದುಕು ಬಾಡದಂತೆ ನಮ್ಮ ತನು ಮನ ಧನವನ್ನು ಎರೆದಾಗ ಲಿಂಗಪೂಜೆ 
ಸಾರ್ಥಕವಾಗುವುದು. 


ಮಾಡಿ ನೀಡಿ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿಹೆವೆಂಬವರು ನೀವೆಲ್ಲಾ ಕೇಳಿರಣ್ಣಾ: 
ಹಾಗದ ಕೆರಹ ಹೊರಗೆ ಕಳೆದು, 

ದೇಗುಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ನಮಸ್ಕಾರವ ಮಾಡುವನಂತೆ 

ತನ್ನ ಕೆರಹಿನ ಧ್ಯಾನವಲ್ಲದೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವಿಲ್ಲ. 

ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ, ಇರಿಸಿದಡೆ ಭವ ಬಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಸವೆಸಲೇಬೇಕು. 


ರ ುದುಾಾಾೂಾೂಾ್‌ೊ-ೂ ಷ್‌ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಪೂಜೆ ಕೃತ್ರಿಮವಾಗಿದೆ. ನಾವು ಸ್ಥಾವರಕ್ಕೆ ಜೋತುಬಿದ್ದು 
ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳನ್ನು ಸತ್ತತ್ತಿರುತ್ತೇವೆ. ಗುಡಿಯೊಳಗೆ ಹೋಗಿ kr ಮುಂದೆ 
ಕೈಮುಗಿದು ನಿಂತ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಹೊರಗೆ ಬಿಟ್ಟು ಬಂದ ಚಪುಲಿಯ 
ಮೇಲೆಯೇ ಕೇ೦ದ್ರೀಕೃ ತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ನಾವು ವಸ್ತುಧ್ಯಾ ನದಲ್ಲೇ ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುತ್ತೇವೆ. 
ನಮ್ಮ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವಂಬುದು ಕೃತ್ರಿಮವಾಗಿದೆ. ಐಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯು ದೈವಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಾವು ಐಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ಬೆಳೆದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ಎಲ್ಲರ ಆನ೦ದವನ್ನು ನಮ್ಮ ಆನ೦ದವಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವುದನ್ನು ವ್ಯಯಿಸಲು ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಕೊಟ್ಟದ್ದೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಆಸ್ತಿ ಬಚ್ಚಟ್ಟದ್ದೆಲ್ಲ 
ಪರರ ಆಸ್ತಿ ಎಂಬ ಭಾವ ತಾಳುತ್ತೇವೆ. 

ಹಲವು ಮಣಿಯ ಕಟ್ಟಿ ಕುಣಿಕುಣಿದಾಡಿ, 

ಹಲವು ಪರಿಯಲಿ ವಿಭೂತಿಯ ಹೂಸಿ, 

ಗಣಾಡಂಬರದ ನಡುವೆ ನಲಿನಲಿದಾಡಿ, 

ಉಂಡು, ತಂಬುಲಗೊಂಡು ಹೋಹುದಲ್ಲ. 

ತನು ಮನ ಧನವ ಸಮರ್ಪಿಸದವರ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರೆಂತೊಲಿವ) 


ತನು ಮನ ಧನವನ್ನು ಅರ್ಪಿಸದೆ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಬದುಕುವುದು ಕೂಡ ವ್ಯರ್ಥವೇ 
ಆಗಿದೆ. ಅದು ನಾಟಕೀಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಬೂಟಾಟಿಕೆಯದಾಗಿರುತ್ತದೆ. “ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ 
ಹಿತವಾಯಿತ್ತು. ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು?” ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಗೆ ಧನವನ್ನು ವ್ಯಯಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆಗಾಗಿ ದಾಸೋಹ ಮಾಡಲೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಧನವನ್ನು 
ವ್ಯಯಿಸುವುದು ಕಠಿಣವೆನಿಸಿದವರು ದೇವರ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲ್ಲಿ ಹೊಳೆದಡೆ, 

ಏಡಿಸಿ ಕಾಡಿತ್ತು ಶಿವನ ಡ೦ಗುರ, 

ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ, ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಜ೦ಗಮಕ್ಕೆ, 
ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲ್ಲಿಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ, 

ಬೇಡಿತ್ತನೀವನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 


ನಾವು ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜ೦ಗಮಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಅರಿವೆಂಬ 
ಶಿವನ ಡಂಗುರ ನಮ್ಮನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸಿ ಕಾಡುತ್ತದೆ. ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯುತ್ತ ನಮ್ಮ 
ಆನಂದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಲೋಕಸೇವೆ ಮಾಡಿದರೆ ದೇವರು ನಮಗೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ದಯಪಾಲಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂಬ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯೇ ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಸುಂದರಗೊಳಿಸುವುದು. 
ಇಂಥ ನಂಬಿಕೆಯು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದಯಾಭಾವವನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ದಯವಿಲ್ಲದ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಫದ ಸಂ ಂ್ಬ ಎ೨ಎ್ಟ್ಠ೦ಎಈಏ೪೬£ಯಪಫ(ಫ([ೈ) 


ಧರ್ಮವದೇವುದಯ್ಯಾ? ಅಂದರೆ ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ ಏನುಮಾಡುವುದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸುತ್ತ ಜಂಗಮದ ಮುಖವ ನೋಡುತ್ತಿಪ್ಪ 
ಸುಖವ ಕೊಡು, ಕಂಡಾ ಲಿಂಗವೆ, 

ಪರಮಸುಖವ ಕೊಡು, ಕಂಡಾ ಲಿಂಗವೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಇದೇ ವರವ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ಬೇಡುವೆ. 


ಸಮಾಜ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ದೇವರ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿರುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬದುಕುವುದರಲ್ಲೇ ಪರಮಸುಖವಿದೆ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ 
ಜನರೆಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಬದುಕಿದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ ದುಃಖವೆಂಬುದೇ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಕೃತಯುಗದಲ್ಲಿ ಕೇತಾರವೆಂಬ ಮೂಲಸ್ಥಾನ, 
ತ್ರೇತಾಯುಗದಲ್ಲಿ ವಾರಣಾಸಿಯೆ೦ಬ ಮೂಲಸ್ಥಾನ, 
ದ್ವಾಪರದಲ್ಲಿ ವಿರೂಪಾಕ್ಷನೆಂಬ ಮೂಲಸ್ಥಾನ, 

ಕಲಿಯುಗದಲ್ಲಿ ಪರ್ವತವೆಂಬ ಮೂಲಸ್ಥಾನ- 

ಈ ನಾಲ್ಕು ಮೂಲಸ್ಥಾನ. 

ನಾನಾ ಸ್ಥಾನವ ಮುಟ್ಟದೆ ಜಂಗಮವೆ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಸಮಾಜವನ್ನೇ ದೇವರೆಂದು ನಂಬಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಪರಮಸುಖವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿದ್ದರು. ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಾಗಿ ಕೊರಳಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ ಮತ್ತು 
ಜ೦ಗಮಲಿಂಗವಾಗಿ ಲೋಕದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಅವರು ಹೊಂದಿದ್ದರು. 
ಅವರು ದೇವರನ್ನು ಗುಡಿ ಗು೦ಡಾರಗಳಲ್ಲಿ, ತೀರ್ಥಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮೂಲಸ್ಥಾನಗಳೆಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಧರ್ಮಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಹುಡುಕಲಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯ ಮೂಲಕವೇ 
ದೇವರ ಸೇವೆ ಮಾಡಿದರು. 


ನಡೆಯಲರಿಯದೆ, ನುಡಿಯಲರಿಯದೆ 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನು? ಫಲವೇನು? 

ಅವರ ದುಃಖವೆನ್ನ ದುಃಖ, ಅವರ ಸುಖವೆನ್ನ ಸುಖ. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಮನನೊಂದಡೆ 

ಆನು ಬೆಂದೆನಯ್ಯಾ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ದುಃಖ ನಮ್ಮ ದುಃಖ; ಅವರ ಸುಖವೇ ನಮ್ಮ ಸುಖ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸುವುದೇ ಲಿಂಗತತ್ತ 4 ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸಿದ ಫಲ ಲಭಿಸುವುದು. 
ಹೀಗೆ ನಡೆಯದಿದ್ದರೆ ಮತ್ತು ನುಡಿಯದಿದ್ದರೆ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನು ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಲರಾಾಾಾ್ದದ್ಚದ್ದೂ&ೆ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಒಡೆಯರು ಬಂದಡೆ ಗುಡಿ ತೋರಣವ ಕಟ್ಟಿ 

ನಂಟರು ಬಂದಡೆ ಸಮಯವಿಲ್ಲೆನ್ನಿ 

ಅಂದೇಕೆ ಬಾರರು? 

ನೀರಿಂಗೆ ನೇಣಿಂಗೆ ಹೊರಗಾದಂದು, ಸಮಯಾಚಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದಂದು. 
ಪರುಷ ಮುಟ್ಟಲು ಕಬ್ಬುನ ಸುವರ್ಣವಾಯಿತ್ತು. 

ಬಳಿಕ ಬಂಧುಗಳುಂಟೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಈ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತವರನ್ನು ಒಡೆಯರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನದುಂಬಿ 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥವರು ಬಂದರೆ ಆನಂದದಿಂದ ಸ್ವಾಗತಿಸಬೇಕು. ಲಿ೦ಗತತ್ತ ಎನನ್ನು 
ಮಾನ್ಯ ಮಾಡದ ನ೦ಟರು ಬ೦ದಾಗ ಸಮಯವಿಲ್ಲವೆನ್ನಬೇಕು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಿವಾರವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದು ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿಯ ವಿಪ್ರಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಹೊರಗಾಗಿ ಲಿಂಗಧರ್ಮದ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಾಗ ಯಾವ ನಂಟರೂ 
ಜೊತೆಗೂಡಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರು ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದಾಗ ಬರತೊಡಗಿದರು. 
ಆಗ ಅವರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾನವೀಯವಾಗಿ ನೋಡಿದರೂ ಸಂಬಂಧಿಕರೆಂದು 
ಭಾವಿಸಲಿಲ್ಲ. ಇದು ಅವರ ತತ್ತ್ವನಿಷ್ಠೆಯಾಗಿದೆ. ವಿಪ್ರಕುಲದಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ತಾನು ಕಬ್ಬಿಣದಂತಿದ್ದೆ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಪರುಷ ಮುಟ್ಟಲು ಸುವರ್ಣದಂತಾದೆ. ಆದರೆ ವಿಪ್ರರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸದೆ ಕಬ್ಬಿಣದಂತಿದ್ದಾ ರೆ. ಇವರು ಅದು ಹೇಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಂಧುಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ? 
ಆದರೆ ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳಿಂದ ಬಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಧರಿಸಿದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಕೂಡ 
ಪರುಷ ಮುಟ್ಟದ ಕಬ್ಬಿಣದಂತೆ ಸುವರ್ಣಮಯವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಬಂಧುಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಎನ್ನ ಕಾಯವ ದಂಡಿಗೆಯ ಮಾಡಯ್ಲಾಾ 

ಎನ್ನ ಶಿರವ ಸೋರೆಯ ಮಾಡಯ್ಯಾ, 

ಎನ್ನ ನರವ ತಂತಿಯ ಮಾಡಯ್ಯಾ, 

ಎನ್ನ ಬೆರಳ ಕಡ್ಡಿಯ ಮಾಡಯ್ಯಾ, 

ಬತ್ತೀಸ ರಾಗವ ಪಾಡಯ್ಯಾ, ಉರದಲೊತ್ತಿ ಬಾರಿಸು 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ನಾವು ಮಂಗಳಕರವಾದ ಶಿವನಾದವನ್ನು ಹೊರಡಿಸುವ ತಂಬೂರಿಯಂತಾಗಬೇಕು. 
ನಮ್ಮ ದೇಹವು ದಂಡಿಗೆಯಾಗಬೇಕು. ಶಿರವು ತಂಬೂರಿಯನ್ನು ಮಾಡಲು ಉಪಯೋಗಿಸುವ 
ಸೋರೆಕಾಯಿಯಾಗಬೇಕು. ನಮ್ಮ ನರಗಳೇ ಭಟಕಯಾಗಜೇಕು: ನಮ್ಮ ಬೆರಳುಗಳೇ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಗಿಯುವ ಕಡ್ಡಿಯಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬದುಕನ್ನು ದೇವಸಂಗೀತಮಯ 
ವಾಗಿಸುವ ಆ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆ. ನಾನು ಹೀಗೆ ಹಬಂಯಾಜ್‌ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ದೇವರು ನಮ್ಮಿಂದ ಆನಂದದ ರಾಗಗಳನ್ನು ಹೊರಡಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನ 
ಸಾರ್ಥಕವಾಗಬೇಕು. ನಾವು ಸದಾ ಆನೇಡ ಬಿಸಿವಾಗಿಕದೆಕು. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ eR) 


ವ್ಯಾಸ ಬೋವಿತಿಯ ಮಗ, ಮಾರ್ಕಂಡೇಯ ಮಾತಂಗಿಯ ಮಗ, 
ಮಂಡೋದರಿ ಕಪ್ಪೆಯ ಮಗಳು, 

ಕುಲವನರಸದಿರಿ೦ ಭೋ! ಕುಲದಿಂದ ಮುನ್ನೇನಾದಿರಿ೦ ಭೋ! 
ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಅಗಸ್ತ ಕ ಕಬ್ಬಲ, ದೂರ್ವಾಸ ಮುಚ್ಚಿಗ, ಕಶ್ಯಪ ಕಮ್ಮಾರ, 
ಕೌಂಡಿನ್ಯನೆಂಬ ಯಷಿ ಮೂರು ಭುವನವರಿಯೆ ನಾವಿದ ಕಾಣಿ ಭೋ! 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನವಿಂತೆಂದುದು: 

ಶ್ರಪಚೋಪಿಯಾದಡೇನು ಶಿವಭಕ್ತನೇ ಕುಲಜಂ ಭೋ! 


ಹೀಗೆ ಭಕ್ತರು ಲಿಂಗ ಧರಿಸಿ ಕುಲಜರಾಗುತ್ತಾರೆ. ವಿಪ್ರರ ಗೋತ್ರಪುರುಷರು ಮತ್ತು 
ಯಷಿ ಮುನಿಗಳನೇಕರು ಮನುಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಹೀನ ಕುಲದವರೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಅವರು 
ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಗೋತ್ರ ಪುರುಷರಾಗದೆ ಸಾಧನೆಯಿಂದ ಗೋತ್ರಪುರುಷರಾದರು. ಶಿವಭಕ್ತರು 
ಕೂಡ ಹೀಗೆ ಸಾಧಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾದರು. 


ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಮಾಂಸ, 
ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು 
ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ, ಸಂಗನೆಂಬೆ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಲಿಂಗತತ್ತ ದ ಮೇಲೆ ಅದಮ್ಯ ಎಶ್ಡಾಸವಿದೆ. ಲಿ೦ಗತತ್ತ ದ ಸೆಳೆತಕ್ಕೆ 
ಸಿಕ್ಕವರು ಎಷ್ಟೇ ವಿಪರೀತವಾಗಿರಲಿ, ಮುಂದೆ ಒಳ್ಳೆಯವರಾಗಲೇ ಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಜನರು 
ಒಳ್ಳೆಯವರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎ೦ಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸವೂ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇದೆ. ಮಾಂಸ, ಮದ್ಯ 
ಮತ್ತು ಖಡ್ಗದ ಜೊತೆಗಿರುವವರು ಕೂಡ ಲಿಂಗದ ಸಂಪರ್ಕಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ 
ಸುಸಂಸ್ಕೃತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಕ್ರೌರ್ಯ ಮತ್ತು ದುಶ್ಚಟಗಳಿಂದ ದೂರವಿರುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ 
ಪ್ರಸಾದಕಾಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ. ಈ ನಂಬಿಕೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ 
ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. 


ಎಲವೋ, ಎಲವೋ ಪಾಪಕರ್ಮವ ಮಾಡಿದವನೇ, 

ಎಲವೋ ಎಲವೋ ಬ್ರಹ್ಮೇತಿಯ ಮಾಡಿದವನೇ, 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆನ್ನೆಲವೋ, 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆಂದಡೆ ಪಾಪಕರ್ಮ ಓಡುವವು. 

ಸರ್ವಪ್ರಾಯತಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕೆ ಹೊನ್ನ ಪರ್ವತಂಗಳ್ಳೆದವು. 

ಒಬ್ಬಗೆ ಶರಣೆನ್ನು, ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನರಲ್ಲಿ ಧೈರ್ಯ ತುಂಬಿ ಅವರನ್ನು ಸನ್ಮಾರ್ಗದ ಕಡೆಗೆ 
ಒಯ್ಯುವಲ್ಲಿ ಅಗ್ರಗಣ್ಯರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಜನರನ್ನು ಪ ಸ ಹೊರತರದೆ ಏನ್ನನ್ನೂ 


ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಜು ಜನರನ್ನು ಸದಾ ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲೇ “ರಸ 
ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕ ಸಿದ್ದಾಂತ ಜನರನ್ನು ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮೇಲೆತ್ತುವುದು. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ y; 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರಿಗೆ ಶರಣೆಂದಾಗ ಪಾಪಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಹೋಗುವವು ಎಂಬ 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಹೊಸ ಮಾನವರ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇದಿಯಾದಡೇನು, 

ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ9 

ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೋ? 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 

ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ9 


ಕರ್ಮವು ಕತ್ತಲೆ ಇದ್ದಂತೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು ಬೆಳಕಿದ್ದಂತೆ. ಜ್ಯೋತಿ ಹಚ್ಚಿದರೂ 
ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಜ್ಯೋತಿ ಹಚ್ಚಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ 
ನಾವು ಕರ್ಮವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಪೂಜಿಸಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆಯು ಕರ್ಮದ ಬಲೆಗಳನ್ನು ಹರಿದು ಮಾನವರನ್ನು ಆಗಾಮಿ, ಪ್ರಾರಬ್ಧ, ಸಂಚಿತ 
ಮುಂತಾದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಜನನಸೂತಕ, ಕುಲಸೂತಕ, ರಜಃಸೂತಕ, ಎ೦ಜಲಸೂತಕ, ಪ್ರೇತಸೂತಕ 
ಎ೦ಬಿವಾದಿಯಾದ ಸರ್ವಸೂತಕಂಗಳು 
ಅ೦ಗಲಿಂಗ ಸಂಬಂಧಿಗಳಾದ ಲಿಂಗಭಕ್ತರಿಗಿಲ್ಲ ನೋಡಾ .... 


ಇಪ್ಪತ್ತುನಾಲ್ಕು ತಿಥಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಗ್ರಹಣ ಸಂಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಏಕಾದಶಿ ವ್ಯತೀಪಾತದಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಶಿವಪಥವನರಿದಂಗೆ 

ಹೋಮ ನೇಮ ಜಪ ತಪದಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಿಮ್ಮ ಮಾಣದೆ ನೆನೆವಂಗೆ. 


ಅಷ್ಟಮಿ ನವಮಿ ಎಂಬ ಕಲ್ಪಿತವೇಕೋ ಶರಣಂಗೆ?) 
ತಪ್ಪಿತ್ತು ಗಣಪದವಿ, ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ದೂರ. 

ಒಬ್ಬರಿಗಾಗಿ, ಒಬ್ಬರನೋಲ್ಕೆಸುವ 

ನಿರ್ಬುದ್ಧಿ ಮನುಜರನೇನೆಂಬೆ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ! 


ಲಿಂಗಭಕ್ತನು ಕರ್ಮದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾದಂತೆ ಸರ್ವ ಸೂತಕಗಳಿಂದಲೂ 
ಮುಕ್ತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ತಿಥಿ, ಗ್ರಹಣ, ಏಕಾದಶಿ, ಹೋಮ, ನೇಮ, ಜಪ ತಪವನ್ನು 
ಮೀರಿದವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಲಿಂಗಭಕ್ಷನಾಗುವವನು ಅಪಾರವಾದ ಸಹನಶೀಲತೆ 
ಹೊಂದಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ py 


ಶಿವಭಕ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ಹಿಡಿದೆಹೆನೆಂದು ಹೋದಡೆ; 
ನುಗ್ಗು ಮಾಡುವ, ನುಸಿಯ ಮಾಡುವ, 

ಮಣ್ಣ ಮಾಡುವ, ಮಸಿಯ ಮಾಡುವ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ನೆರೆ ನಂಬಿದನಾದಡೆ; 
ಕಡೆಗೆ ತನ್ನಂತೆ ಮಾಡುವ. 


ಲಿಂಗನಿಷ್ಠೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುದಲ್ಲ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ 


ನಾವು ನುಜ್ಜುಗುಜ್ಜಾಗಿ ಹೋದರೂ ದೇವರ ಮೇಲಿನ ಅಪರಿಮಿತ ನಂಬಿಕೆಯಿಂದಲೇ 
ಬದುಕಬೇಕು. ಆಗ ದೇವರು ಅಂಥವರನ್ನು ತನ್ನಂತೆಯೆ ಮಾಡುವ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಅಭಯವಚನ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. 


ಜೋಳವಾಳಿಯಾನಲ್ಲ, ವೇಳೆವಾಳಿಯವ ನಾನಯ್ಯಾ. 
ಹಾಳುಗೆಟ್ಟೋಡುವ ಆಳು ನಾನಲ್ಲವಯ್ಯಾ. 

ಕೇಳು, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ಮರಣವೆ ಮಹಾನವಮಿ. 


ಶಿವಶರಣರು ಅನ್ನದ ಯಣದಲ್ಲಿ ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲ. ತತ್ತ್ವನಿಷ್ಠರಾಗಿ ಆತ್ಮಾರ್ಪಣೆಗೆ 


ಸಿದ್ಧರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಧೀರರಾದ ಅವರು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಎದುರಿಸುತ್ತ ಮರಣವನ್ನು 
ಮಹಾನವಮಿಯ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 


ದಾಸೋಹವೆಂಬ ಸೋಹೆಗೊಂಡು ಹೋಗಿ, 

ಗುರುವ ಕಂಡೆ, ಲಿಂಗವ ಕಂಡೆ, ಜಂಗಮವ ಕಂಡೆ, ಪ್ರಸಾದವ ಕಂಡೆ, 
ಇಂತೀ ಚತುರ್ವಿಧಸಂಪನ್ನನಾದೆ ಕಾಣಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಕಾಯಕದ ನಂತರ ದಾಸೋಹದ ಸುಳಿವು ಹಿಡಿದು ಮುನ್ನಡೆದಾಗ ಗುರುದರ್ಶನ 


ವಾಗುವುದು, ಲಿಂಗದರ್ಶನವಾಗುವುದು, ಜಂಗಮದರ್ಶನವಾಗುವುದು. 
ಪ್ರಸಾದದರ್ಶನವಾಗುವುದು. ದಾಸೋಹವು ಜೀವಕಾರಣ್ಯವಾಗಿದೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಜೀವನದರ್ಶನವಾಗುವುದು. 


ಲಿಂಗವಿಕಾರಿಗೆ ಅಂಗವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ, 
ಜ೦ಗಮವಿಕಾರಿಗೆ ಧನವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ, 
ಪ್ರಸಾದವಿಕಾರಿಗೆ ಮನೋವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ, 
ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧ ಗುಣವನರಿದಾತನು 

ಅಚ್ಚ ಲಿಂಗೈಕ್ಕನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಲಿ೦ಗವಿಕಾರಿಯು ಕಾಮವನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವನು. ಜ೦ಗಮವಿಕಾರಿಯು ಸಂಪತ್ತಿನ 


ಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬರುವನು. ಪ್ರಸಾದ ವಿಕಾರಿಯು ಅಂದರೆ ಏನೇ ಬರಲಿ ಅದೆಲ್ಲ 


a ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ದೇವರ ಪಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಬಗ್ಗದೆ ಸುಖಕ್ಕೆ ಹಿಗ್ಗದೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ 
ಬದುಕುವವನು ಮನೋವಿಕಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂಥವರು ಲಿಂಗೈಕ್ಕರಾಗಿ ಬಾಳುತ್ತಾರೆ. 


ಅಹಂಕಾರ ಮನವನಿಂಬುಗೊಂಡಲ್ಲಿ ಲಿಂಗ ತಾನೆಲ್ಲಿಪುದೊ? 
ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಎಡೆಗೊಡದೆ ಲಿಂಗತನುವಾಗಿರಬೇಕು. 
ಅಹಂಕಾರರಹಿತವಾದಲ್ಲಿ ಸನ್ನಿಹಿತ ಕಾಣಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 


ಅಹಂಕಾರವು ಮನದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದಾಗ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರು ಹೊರಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 
ನಾವು ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಮೀರಿದಾಗಲೇ ಲಿಂಗದೇಹಿಗಳಾಗುವೆವು. ಅಹಂಕಾರವು ಮಾನವನ 
ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಅದು ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಜೀವನ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಅಡ್ಡಿಯುಂಟುಮಾಡುತ್ತದೆ. ಸದ್ಭಾವನೆಯು 
ದೇವರೆಡೆಗೆ ಹೋಗುವ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. 


ಪೃಥ್ವಿ, ಅಪ್ಪು, ತೇಜ, ವಾಯು, ಆಕಾಶ ನಿರಂಜನದೇವಾ, 
ನಿಮ್ಮ ಮಹಿಮೆಯ ಪ್ರಣವಸ್ವರೂಪ೦ಗಲ್ಲದೆ 
ಕಾಣಲಾರಿಗೆಯೂ ಬಾರದಯ್ಯಾ. 
ಜ್ಞಾನಜ್ಯೋತಿಧ್ಯಾನದಿಂದ ನಾಳಶುದ್ದದ್ದಾರವಾಗಿ 
ಆರಾಧಿಸಿ ಕಂಡೆ, ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ. 


ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳ ಒಡೆಯನಾದ ದೇವರು ಆತನ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಅರಿತವರಿಗೆ 
ಮಾತ್ರ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಜ್ಞಾನಜ್ಯೋತಿಯಿಂದ ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಪ್ರಸಾದಕಾಯ ಹಾಸ್‌ 
ಆರಾಧಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವನು. 


ಉಂಬ ಬಟ್ಟಲು ಬೇರೆ ಕಂಚಲ್ಲ, ನೋಡುವ ದರ್ಪಣ ಬೇರೆ ಕಂಚಲ್ಲ. 
ಭಾಂಡ ಒಂದೆ ಭಾಜನ ಒಂದೆ, ಬೆಳಗೆ ಕನ್ನಡಿಯೆನಿಸಿತ್ತಯ್ಯಾ. 
ಅರಿದಡೆ ಶರಣ, ಮರೆದಡೆ ಮಾನವ. 

ಮರೆಯದೆ ಪೂಜಿಸು ಕೂಡಲಸಂಗನ. 


ಎಲ್ಲರೂ ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಮಾನವರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಪರಿಶುದ್ಧರಾದವರು ಸ್ಪರ್ಗದಿಂದ 
ಭೂಮಿಗೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಉಣಲು ಬಳಸುವ ಗಂಗಾಳ ಕಂಚಿನದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದೇ 
ಕಂಚನ್ನು ಬೆಳಗಿದಾಗ ದರ್ಪಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಗಂಗಾಳಕ್ಕೂ ದರ್ಪಣಕ್ಕೂ ಕಂಚೇ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 
ಕಂಚನ್ನು ತಿಕ್ಕಿ ತಿಕ್ಕಿ ದರ್ಪಣ ಮಾಡುವಂತೆ ಮಾತ್‌ ಅರಿವಿನಿಂದ ತಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ತಿಕ್ಕಿ ಕ್ಕಿ. Bede ಮರೆತು ಮಾನವರಾದವರು ಅರಿತು ಶರಣರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ? 
ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? 
ನಟಿನಿ, ಬಾಣ. ವಿಲಾಸಿ, ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ? 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಚ 22-- ಬ ಬಊ೨_ 


ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ: ಗುಣಜ್ಞಾನ ಆಚಾರಧರ್ಮ, 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿದ ಸಾಧನೆಯ ಹಿರಿಯತನ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು ಅವರನ್ನು ಹುರಿದುಂಬಿಸುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ನಾ ತೊಡಗಿದ್ದರು. ಮನುಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಯಾವುದೇ 
ಮರ್ಯಾದೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಮನುಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಶೂದ್ರ ಮತ್ತು ಪಂಚಮ 
ವರ್ಣವಾಗಿ ಹೀನಾಯ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿತ್ತು. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಲ್ಲ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಮತ್ತು 
ಐಷಾರಾಮದ ಬದುಕಿನಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದರು. ದುಡಿದುಡಿದು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ, ಕ್ಷತ್ರಿಯರ 
ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರ ಸೇವೆ ಮಾಡುವುದೇ ಇವರ “ಜೀವನ ವಿಧಾನವಾಗಿತ್ತು. ಇವರ ಪ್ರತಿಭೆಗೆ 
*ವಡೆ ಕಿಮ್ಮತ್ತೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಬಸವಳಿದವರ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 
ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಓದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? ಹಗ್ಗದ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುವ ಚಾಕಚಕ್ಕತೆಯಳ್ಳ 
ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೇ ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುತ್ತಾರೆ. ಇತರರನ್ನು "ತನ್ನ ಂತೆ 
ಭಾವಿಸುವ ಗುಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಹಿರಿಯತನವಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ, 

ಸಮರತಿ ಸಮಕಳೆ ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ? 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 

ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ? 


21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೂ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳು ಜಾಗತಿಕ 
ಮಸ್ಯೆಗಳಾಗಿ ಉಳಿದುಕೊಂಡಿವೆ. ಲಿಂಗಭೇದವು ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿದೆ. ಮಹಿಳೆಯರ 
ಹಕ್ಕುಗಳ ದಮನಕ್ಕಾಗಿ ಲಿಂಗಭೇದ ನೀತಿಯನ್ನು ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಅನುಸರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ವಣ ರ೯ಜೇದ ನೀತಿಯು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾದ ಶೂದ್ರರನ್ನು ಪಂಚಮರನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಿ ಇಟ್ಟಿದೆ. 
ಜಾಗತಿಕ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಕರಿಯರು ಈ ನೀತಿಯಿಂದಾಗಿ ಜರ್ಜರಿತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ವರ್ಗಭೇದ 
ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹುಟ್ಟಿದಂದಿನಿಂದಲೂ ಇದೆ. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದ ಇತಿಹಾಸವು 
ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ ಆಗಿದೆ ಎಂದು. ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಈ ಮೂರೂ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಹಿಳಯರು, ಬಡವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಯುಗಯಗಗಳಿಂದ ಮನುಧರ್ಮದ ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಿಕ್ಕಿ ಅದೆಷ್ಟು ಹಿ೦ಸೆ ಅನುಭವಿಸಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ಮೇಲ್ದಾತಿ 
ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಈ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ಮಹಿಳೆಯರ, 
ಬಡವರ ಮತ್ತು ದಲಿತರ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ, ಉಪಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶತೆಯ "ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಜನರನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸುತ್ತ ಸಮಾಜವು ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೋರಾಟವು ಅನ್ಕಾ ಯನೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಹೋರಾಟದ ಕಹಳೆ ವದ 


Op ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಪ್ರಧಾನಿ ಪಟ್ಟವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಹೋರಾಟದ ಮಹತ್ತವನ್ನು ಸಾರಿದರು. 
ವೈದಿಕಜ್ಞಾನ ಪ್ರವೀಣರಾಗಿದ್ದ ಅವರು ಅದರ ಟೊಳ್ಳುತನವನ್ನು ಎತ್ತಿತೋರಿಸಿದರು. 
ಮೇಲ್ವರ್ಗದಿಂದ ಬಂದ ಅವರು ಅದರ ಸಣ್ಣತನವನ್ನು ಬಯಲಿಗೆಳೆದರು. ತಮ್ಮ ಅಪಾರ 
ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಅನುಭವದಿಂದ ಅವರು ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ನೋವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ಚಿಂತಿಸಿದರು. ಇವರಿಗಾಗಿಯೆ ಹೊಸಧರ್ಮವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಶರಣ ಸತಿ ಲಿಂಗ ಪತಿ 
ಎಂದರು. ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು. ನಾವು ದೇವರ ಸತಿಯಾಗಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನ 
ತಾಯಿಯಾಗಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಮಾತೃಹೃದಯದಿಂದ ಬದುಕಬೇಕು. ಆಗ ಮಾತ್ರ ಹೆಣ್ಣು 
ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯದ ಭೇದಭಾವ ಅಳಿಯುವುದು, ಮೇಲ್ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ 
ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನು ಶರಣಸಂಕುಲವಾಗಿಸುವುದು 
ಅವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮರತಿ, ವರ್ಣಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಕಳೆ 
ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಸುಖ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವಂತದ್ದಾಗಿದೆ. ಸಮರತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿಗೆ ಸಮಾನಳಾಗಿರುತ್ತಾಳೆ. ಸಹಚರ ಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾಳೆ. ಆದರೆ 
ಆಕೆ ಮನುಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಅನುಚರ ಭಾವವನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುತ್ತಾಳೆ. 


ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಸಮಕಳೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಬಹ್ನತೇಜಸ್ಸು, ಕ್ಲಾತ್ರತೇಜಸ್ಸು 
ಎಂಬುವು ಭ್ರಮೆಗಳಾಗಿವೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಅನುಭಾವಿಗಳೂ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಸರ್ವಾ೦ಗ 
ಕಲಿಗಳೂ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ತೇಜಸ್ನೆಂಬುದು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ಮತ್ತು ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರೂ ಸಮಕಳೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ಧರ್ಮ, 
ವರ್ಣ ಅಥವಾ ಜಾತಿಗೆ ಸೀಮಿತವಾದ ಕಳೆ ಅಥವಾ ತೇಜಸ್ಸು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಅದೇ ರೀತಿ ಸುಖವೆಂಬುದು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಸೊತ್ತಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರಿಗೂ ಸುಖವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುವ ಹಕ್ಕಿದೆ. ಬಡವರಿಗೊಂದು ರೀತಿಯ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೊ೦ದು ರೀತಿಯ 
ಸುಖ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವರಿಗೆ ಸಮಸುಖದ ಪಜ್ಞೆ ಬಂದಾಗ ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು 
ಕೆಳವರ್ಗಗಳು ನಾಶವಾಗಿ ನಿಜವಾದ ಮಾನವ ವರ್ಗದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹೀಗೆ ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವುದೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಮಾನತೆಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಹಾಗೆಯೆ ಭಾವೈಕ್ಕವನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನದಿಗಳು 
ಬೆರೆತು ಒಂದಾಗುವ ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಜಾತಿ ಮತ ಪ೦ಥ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಮೀರಿ ಒ೦ದಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸಿಯೂ ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಭಾವ 
ಬರದಿದ್ದರೆ ಮತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ಬದಲಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಬದುಕನ್ನು 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಗಿ?) 


ಬದುಕದಿದ್ದರೆ ಆ ಪೂಜೆ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಕುಲಮದಕ್ಕೆ ಹೋರಿ ಜಂಗಮಭೇದವ ಮಾಡುವೆ. ಫಲವೇನು? 
ನಿತ್ಯಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ. 

ಛಲಮದಕ್ಕೆ ಹೋರಿ ಲಿಂಗಭೇದವ ಮಾಡುವೆ. 

ಜಂಗುಳಿಯ ಕಾವ ಗೋವ ಹಲವು ಪಶುವ ನಿವಾರಿಸುವಂತೆ 
ತನು ಭಕ್ತನಾಯಿತ್ತು. ಎನ್ನ ಮನ ಭವಿ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಭೇದಭಾವ ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ಕುಲಮದವೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ 
ಅಹಂಭಾವದಿಂದಲೇ ಜಾತಿ ಜಗಳಗಳು ಮತ್ತು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಆಗುತ್ತಿವೆ. ಛಲಮದದಿಂದ 
ಲಿಂಗಭೇದ ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಅರ್ಧ ಜಗತ್ತನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವ ಮಹಿಳೆಯರು 
ಸಂಕಷ್ಟಕ್ಕೊಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವಾಗಿದೆ. ದನಗಾಹಿ ಹಲವು 
ಹದಿನೆಂಟು ರೀತಿಯ ಪಶುಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ನಾವು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವಂತೆ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳ ಜೊತೆ ಇರುತ್ತೇವೆ. 
ಮನದಲ್ಲಿ ಹಳೆಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನೇ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೇವೆ. ಲಿಂಗಧಾರಣೆ ಮಾಡಿ, 
ವಿಭೂತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಭಕ್ತನ ರೂಪ ತಾಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಮನದಲ್ಲಿ ಹಳೆಯ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನೇ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೇವೆ. ಈ ಭೂಮಿಯ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ 
ಬಯಸುವವನೇ ಭಕ್ತ. ತನಗಾಗಿ ಬಯಸುವವನೇ ಭವಿ. ಇಂಥ ಇಬ್ಬಂದಿತನದಿ೦ದ 
ಲಿಂಗವಂತರು ಪಾರಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಬಡಹಾರುವನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ನೇಣಿನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಮಾಲೆಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಬಾವಿಯ ಬೊಮ್ಮನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಬಣಜಿಗನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಒಟ್ಟಿಲ ಬೆನಕನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಕಂಚುಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಕಾಳಿಕಾದೇವಿಯ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ನಾನಾ ಹಂಗಿನವನಲ್ಲ, ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಹಂಗಿನವನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೊಸ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾ೦ಗದವರು ಧುಮುಕಿದರು. 
ಶರಣಸಂಕುಲವನ್ನೂ ಸೇರಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲ ವಿವಿಧ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಆದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಹಿಂದಿನ ಬದುಕಿನ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಮೀರಲಿಕ್ಕಾಗದೆ ಚಡಪಡಿಸುವುದನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗಮನಿಸಿದರು. ಅಂತರಂಗ ಮತ್ತು ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಧರ್ಮದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಅನುಯಾಯಿಗಳಾಗಲು ಸಾಧ್ಯ. 


ಬಾ ಲಾರಾ ದತ 6 ಕು. ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೇರುವ ಮೊದಲಿನ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ಹಂಗು ಹರಿದು ಮಾನವೀಯವಾದ 
ಹೊಸ ಧರ್ಮದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದು ಅನೇಕರಿಗೆ ತ್ರಾಸದಾಯಕವಾಯಿತು. 
ಈ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಬಡ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೂ ಧುಮುಕಿದರು. ಆದರೆ ಅವರು ನೇಣಿನ (ಜನಿವಾರದ) 
ಹಂಗ ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಹೂಗಾರರು ಲಿಂಗಧಾರಿಗಳಾಗಿಯೂ ಬಾವಿಯ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಹೂ 
ಹಾಕುವುದನ್ನು ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಬಣಜಿಗರು ಬಸವಧರ್ಮವನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ತೂಕದ 
ಕಲ್ಲುಗಳ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಕಂಚುಗಾರರು ಭಕ್ತರಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜಿಸುತ್ತಲೇ ಕಾಳಿಕಾದೇವಿಯ ಗುಡಿಗೆ ಹೋಗುವುದನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲದ ಹಂಗು ಹರಿದು ಬಂದಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ “ನಾನಾ 
ಹಂಗಿನವನಲ್ಲ ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಹಂಗಿನವನಯ್ಯಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಹ೦ಗುಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಿ ಶರಣರ ಹಂಗಿಗೆ ಒಳಗಾದಾಗ 
ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಬದುಕಿನ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿದ ಫಲ ನಮ್ಮದಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಆನಂದಮಯವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಶಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ SO  ) 


ಕಾಯಕ-ಪ್ರಪಾದ-ದಾಪೋಹ 


ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಗೂ ಹಿಂದೆ ಕೊಡೇಕಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಜನವಸತಿ ಇದ್ದ ಬಗ್ಗೆ 
ನವಶಿಲಾಯುಗದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅವಶೇಷಗಳು ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಈ ಊರು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದ್ದು 15ನೇ ಶತಮಾನದ ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ. ಯೂಸುಫ್‌ 
ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ ಮತ್ತು ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಭೇಟಿ ಸೂಫಿ ಹಾಗೂ ಶರಣ ಸಿದ್ಧಾಂತದ 
ಭೇಟಿಯಾಗಿತ್ತು. ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿದರು. 
ಅದೇನೆಂದರೆ ಕೊಡೆಕಲ್‌ ಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು ಶರಣ ಮತ್ತು ಸೂಫಿ ಧರ್ಮಗಳ ಕೂಡಲಸಂಗಮ 
ಕ್ಷೇತ್ರವಾಗಿಸಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಈ ಕ್ಷೇತ್ರ ಅಮರಕಲ್ಯಾಣವಾಯಿತು. ಕೊಡೇಕಲ್‌ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಭಾವೈಕ್ಯದ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಅದು ಇಡೀ ಭರತಖಂಡದಲ್ಲೇ 
ಅದ್ವಿತೀಯವಾಗಿತ್ತು. 1489ರಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ಆದಿಲ್‌ಶಾಹಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ 
ಯೂಸುಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ ಶಹಾಪುರದ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಗೋಗಿಯ ಸೂಫಿಸ೦ತ 
ಚಂದಾಹುಸೇನಿಯ ಭಕ್ತನಾಗಿದ್ದ ಚ೦ದಾಹುಸೇನಿ ನಿಧನರಾದ ಕೇವಲ 50 ವರ್ಷಗಳ 
ನಂತರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ ಆದಿಲ್‌ಖಾನನಿಗೆ ಆ ಸೂಫಿಸ೦ತನ ಬಗ್ಗೆ ಆಳವಾದ 
ಅರಿವು ಇತ್ತು. 1510ರಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ ತೀರಿಕೊಂಡಾಗ ಆತನ ಪಾರ್ಥಿವ 
ಶರೀರವನ್ನು ಗೋಗಿಗೆ ತಂದು ಚ೦ದಾಹುಸೇನಿಯ ದರ್ಗಾದ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಹೂಳಲಾಯಿತು. 
ತನ್ನ ಗೋರಿ ಈ ಸೂಫಿಸಂತನ ಸಮಾಧಿಯ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕೆಂಬುದು ಆತನ 
ಬಯಕೆಯಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದು ಸೂಫಿ ತತ್ತ್ವದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತದೆ. ಹಂಪಿ ಮೂಲದ 
ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮತ್ತು ಟರ್ಕಿ ಮೂಲದ ಯೂಸುಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ನ 
ಸಮಾಧಿಗಳು ಸಗರನಾಡಿನಲ್ಲೇ ಇವೆ ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ ಸಂಗತಿಯಾಗಿದೆ. ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ 
ಜೊತೆಗಿನ ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಭೇಟಿ ಭಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ 
ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣದ್ದಾಗಿದೆ. ಸೂಫಿ ಮತ್ತು ಶರಣ ತತ್ತ್ವಗಳ ಸಂಗಮಕ್ಕೆ ಈ ಭೇಟಿ 
ನಾ೦ದಿಯಾಯಿತು. ಇದುವೆ ವಿಜಾಪುರದ ಆದಿಲ್‌ಶಾಹಿಗಳ ಹೆಮ್ಮೆಯ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಯಿತು. 


(ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ವಿಜಾಪುರದ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇಡೀ ದೇಶದಲ್ಲೇ ನಡೆದ ಮೊದಲ ಪ್ರಯೋಗವಾಗಿದೆ. 
ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಅಕ್ಬರ್‌ ಕೂಡ ವಿಜಾಪುರದಿ೦ದಲೇ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪಾಠ ಕಲಿತ. ದೇಶದ 
ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೂಲ ಕೊಡೇಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. 


ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಹತ್ಕಾಕಾಂಡವಾದ ಮೂರು ಶತಮಾನಗಳ ನಂತರ 
ವಿಜಯನಗರದಲ್ಲಿ ಬಸವಧರ್ಮದ ದೇಹ ಕಾಣಿಸಿಕೊ೦ಡರೆ ಕೊಡೆಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ ಅದರ ಆತ್ಮವನ್ನು 
ಕೊಡೆಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಿಡಿದಿಟ್ಟರು. ಅವರ ಶಿಷ್ಯ ಮಂಟೇಸ್ವಾಮಿ ಮತ್ತು ಮಗ 
ರಾಚಪ್ಪಾಜಿ ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಉತ್ತರದೇಶವೆನಿಸಿದ್ದ ಈ ಪದೇಶದಿಂದ ಕತ್ತಲೆ ರಾಜ್ಯವೆನಿಸಿದ್ದ 
ಮೈಸೂರು ಸೀಮೆಯ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಕೆಳವರ್ಗದವರಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣ 
ತಾತ್ತಿಕವಾಗಿ ದೊರಕಿದ. ಎಲ್ಲ ಕೆಳವರ್ಗದವರಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಶರಣರು ಇಂದು 
ಸಾಹಿತ್ಯಕವಾಗಿ ಸಿಕ್ಕಿದ್ದಾರೆ. ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿಯೂ ಸಿಗಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಬಸವ ತತ್ತ್ವಗಳು ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿವೆ. ಫ್ಲೇಟೋನ ಚಿಂತನೆಗಳು 
ಮತ್ತು ಬುದ್ಧನ ಸಂಘಜೀವನಕ್ರಮ ಬಿಟ್ಟರೆ ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕ ದೇಶವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌, ಫ್ರಾನ್ಸ್‌, ಜರ್ಮನಿ, ಚೀನ, 
ರಷ್ಯಾ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲೆಡೆ ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ ಅಟ್ಟಹಾಸವೇ ಮೆರೆಯುತ್ತಿತ್ತು. ಆ ಮಧ್ಯಯುಗದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರೌರ್ಯವೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿತ್ತು. ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಕನಸು ಕಂಡರು. ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುವ ಮೊದಲು 
ಜನರಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಪಜ್ಞೆ ತುಂಬ ಬಯಸಿದರು, ಆ ಮೂಲಕ, ಇದ್ದ ಸಂಪ್ರದಾಯಬದ್ಧ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ರಚಿಸಿದರು. ಈ ಸಮಾಜದ 
ಸದಸ್ಯರೆಲ್ಲ ಭಕ್ತರೆನಿಸಿದರು, ಶರಣರೆನಿಸಿದರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದು 
ನವಸಮಾಜ ಮತ್ತು ನವಮಾನವನ ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

“ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಇರದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಔಪಚಾರಿಕ ಚೌಕಟ್ಟು ಬೆಲೆ 
ಇಲ್ಲದ್ದಾಗುತ್ತದೆ.” ಎಂದು ಸಂವಿಧಾನ ಶಿಲ್ಪಿ ಹಾ. ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು 
1943ರಲ್ಲೇ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ಸಂವಿಧಾನ ಸ್ಟೇಟ್‌ ಸಮಾಜವಾದದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತಿರಬೇಕು. ಯಾವುದೇ ಸರ್ಕಾರ ಬ೦ದರೂ ಸ್ಟೇಟ್‌ ಸಮಾಜವಾದದ ಅಧೀನದಲ್ಲೇ 
ಇರಬೇಕು ಮತ್ತು ದೈನಂದಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಮಿಡಿತ ಇರಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಅವರ ಈ ಆಶಯ ಇಂದಿಗೂ ಈಡೇರಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 850 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಜಾತಿಬೇದ, ವರ್ಣಭೇದ, ಲಿಂಗಭೇದ, 
ವರ್ಗಭೇದ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಹೊಸ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದರು, ಅವರ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಸಮಾಜ, “21ನೇ 
ಶತಮಾನದ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹೇಗಿರಬೇಕು” ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಶಾಸ ಸಂ್ರತ್ರ್ತೂಐ_ಇ೦್ಚ್ರ ಅಸ ((್ಫ್ರ 


ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ದೇವರು ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರಬೇಕು. ಆದರೆ ನಾವು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಏಕೋಭಾವದೊಂದಿಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಎಂಬುದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಅತಿದೊಡ್ಡ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಆಶಯಕ್ಕೆ ಇಂದಿಗೂ ಬೆಲೆ ಸಿಗದ ಕಾರಣ ಭಾರತ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ 
ತಾಣವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬಾಬರಿಮಸೀದಿ ಮತ್ತು ರಾಮಜನ್ಮಭೂಮಿ ವಿವಾದ ಸಹಸ್ರಾರು 
ಮುಗ್ಗಜೀವಿಗಳ ಬಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿತು. ದೇಶದ ಜನತೆ ಹತ್ತಾರು ಸಹಸ್ರ ಕೋಟಿ 
ರೂಪಾಯಿಗಳಷ್ಟು ನಷ್ಟ ಅನುಭವಿಸಿತು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ದೇವಸ್ಥಾನಗಳೇ ಇಲ್ಲ! ಅಲ್ಲಿ ಏನಿದ್ದರೂ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ನೆಲೆಯ ಚಿ೦ತನಮಂಥನಕ್ಕಾಗಿ 
ಬೇಕಾದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ. “ಅನುಭವ ಮಂಟಪ” ಎಂಬುದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಸಮಾಜೋ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್‌ ಆಗಿದೆ. 


ಇಂದಿನ ಸಂವೈಧಾನಿಕ ಕಾನೂನಿನ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ ಮೂಲ ಸೆಲೆಯಾಗಿದೆ. 
ರಾಜನ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಪೋಪ್‌, ದೊರೆ ಜಾನ್‌ ಮತ್ತು ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ನ 
ಕೆಳಹಂತದ ಜಹಗೀರದಾರರ ಮಧ್ಯೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ಉಂಟಾದಾಗ 1215ರಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ ಬರಲಾಯಿತು. ಅದುವೆ ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ. ಅಂದರೆ ಮಹಾ ಒಪ್ಪಂದ. ಈ 
ಒಪ್ಪಂದದಿಂದಾಗಿ ದೊರೆ ಜಾನ್‌ ಕೆಲವೊಂದು ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ರಾಜನ ಬಯಕೆಗಳು ಕಾನೂನಿನ ಚೌಕಟ್ಟನೊಳಗೆ ಇರಬೇಕು ಮುಂತಾದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ 
ಅಂಶಗಳು ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ ಒಪ್ಪಂದದಲ್ಲಿವೆ. ಹೀಗೆ ಕಾನೂನಿನ ಮೂಲಕ ರಾಜನ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಮೊಟಕುಗೊಳಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ದೇಶದ ಸಂವಿಧಾನದ ಮೇಲೆ ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾದ ಪ್ರಭಾವವಿದೆ. 
ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕಿಂತ ಅರ್ಧ ಶತಮಾನ ಹಿಂದೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜನರಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದ್ದರು. 
ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳ ಜನ ಅನುಭವ ಮ೦ಟಪದಲ್ಲಿದ್ದರು. 770 
ಅಮರಗಣಂಗಳಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಲೋಕವೇ 
ತಾನಾದವನು ಅಂದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವವನು ಮಾತ್ರ ಗಣ 
ಎ೦ದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅಸಮಾನತೆಗಳಿಗೆ 
ಎರುದ್ಧವಾಗಿದ್ದರು. 


ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಆಶಯಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ವಚನಕಾರರೆಲ್ಲ 


ಹೊಂದಿದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರ ಚಳವಳಿ ಮತ್ತು ವಚನಗಳು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. 
ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ಖಾಸಗೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. 


ಣಿ 


ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಮನುಷ್ಯ 


ಎ ್ಮಹದು್ಟರ್ಟ್ಸ್ಮ್‌ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಂಡಾಗ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ಶರಣನೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ವಿಶಾಲ 
ಮನೋಭಾವದವರು ಯಾವುದೇ ದೇಶದಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಶರಣರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಭಾರತದ ಸಂವಿಧಾನ ರಚನೆಗಾಗಿ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಎಶ್ವದ ಎಲ್ಲ 
ದೊಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಸಂವಿಧಾನಗಳ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದರು ಮತ್ತು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ 


ಈ 


ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ಹವನ್ನು ಉಸಿರಾಡಿದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ತೃಷೆಯನ್ನು 


ಡೆ 


ಇಂಗಿಸಿಕೊಂಡರು. 


ಭಾರತದ ಸಂವಿಧಾನದ ಆಶಯಗಳು ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದ ಆಶಯಗಳು 
ಬಸವಪಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ ಇವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೀವಿತ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವರ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ 
ರಾಜಾಶ್ರಯ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನ ಮಗ ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸನ 
ಮಗಳ ಮದುವೆಗೆ ವಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ಕೊನೆಗೆ ಆ ಶರಣರ ಭೀಕರ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡ 
ನಡೆಯಿತು. ರಾಜಾಶ್ರಯ ಹೊಂದಿದ್ದ ಮನುಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಅವರು ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದರೂ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಒಂದೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಬಸವಧರ್ಮವನ್ನು 
ಹಾಳುಗೆಡವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಮನಸ್ಸು ಕೆಡಿಸಿ ಈ ಕೃತ್ಯ ಎಸಗಿದವು. 


ಆದರೆ ಇಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಸಂವಿಧಾನದ ಮೂಲಕ ರಾಜಾಶ್ರಯ 
ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಅಂತರ್ಜಾತಿ ವಿವಾಹ, ವಿಧವಾ ವಿವಾಹ ಮತ್ತು ದೇವದಾಸಿಯರ ಮದುವೆಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮಹಿಳಾ ವಿಮೋಚನಾ ಚಳವಳಿ, ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತಾ ನಿವಾರಣಾ ಚಳವಳಿ, ಜಾತೀಯತೆ 
ಎರುದ್ಧ ಚಳವಳಿ, ಲಿಂಗಭೇದದ ವಿರುದ್ದ ಚಳವಳಿ, ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿ, 
ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣವೂ ಸೇರಿದಂತೆ ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಚಳವಳಿ ಹೀಗೆ ನವಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ತುಡಿಯುವ 
ಎಲ್ಲ ಚಳವಳಿಗಳನ್ನೂ ವಚನಕಾರರು ಮಾಡಿದ್ದರು. ಈಗ ಈ ಎಲ್ಲ ಚಳವಳಿಗಳು 
ಸಂವಿಧಾನಬದ್ದವಾಗಿದ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮುಂದಾಲೋಚನೆಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ಕಳೆದ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕ್ಯೂಬಾ ದೇಶ ಅಮೆರಿಕದ ಅಧೀನದಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅದರ ರಾಜಧಾನಿ 
ಹವಾನಾ ವೇಶ್ಯಾವಾಟಿಕೆಗಳಿಂದ ತುಂಬಿ ಹೋಗಿತ್ತು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾನಂತರ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ 
ಯುವಕರನೇಕರು ವೇಶ್ಯೆಯರನ್ನು ಮದುವೆಯಾಗುವ ಮೂಲಕ ಆದರ್ಶ ಮೆರೆದರು. 
ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರು ಪಣ್ಯಾಂಗನೆಯರನ್ನು ಮದುವೆ ಆಗಿ ಪುಣ್ಯಾಂಗನೆಯರನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿ ವೇಶ್ಯಾ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸುವತ್ತ ಮುನ್ನಡೆದರು. 


1857ರಲ್ಲಿ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಮುಂಬೈ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. 
1875ರಲ್ಲಿ ಬೆಳಗಾವಿಯ ಪೋಸ್ಟ್‌ ಮಾಸ್ತರರೊಬ್ಬರು ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯದ ಆಡಳಿತ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ತೋ 0 50ೇಉಉಬ್ಬ ಲಾಲಾ. 


ಮಂಡಳಿಗೆ ಪತ್ರ ಬರೆದು ತಮ್ಮ ಮಗಳು ಮ್ಯಾಟ್ರಿಕ್‌ ಪರೀಕ್ಷೆ ಬರೆಯಲು ಅವಕಾಶವಿದೆಯೆ 
ಎ೦ದು ಕೇಳಿದರು. ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಕಾನೂನಿನಲ್ಲಿ ಮಹಿಳಾ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶ ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಆ ಪೋಸ್ಟ್‌ ಮಾಸ್ತರ್‌ ಮಗಳಿಗೆ ಅವಕಾಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಆಗ ಮುಂಬೈ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ 
ಲಂಡನ್ನ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಅಧೀನದಲ್ಲಿತ್ತು. ಆಡಳಿತ ಮ೦ಡಳಿ ಮಹಿಳಾ ಶಿಕ್ಷಣದ ಈ 
ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯೆ ಕುರಿತು ಲಂಡನ್‌ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಕ್ಕೆ ತಿಳಿಸಿತು. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಲಂಡನ್‌ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಈ ಕುರಿತು ಚಿಂತನೆ 
ನಡೆಸಿದ ಲಂಡನ್‌ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ ಎ೦ಟು ವರ್ಷಗಳ ತರುವಾಯ, ಮಹಿಳೆಯರು 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಬರೆಯಬಹುದೆಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಮುಂಬೈ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಕ್ಕೆ ತಿಳಿಸಿತು. ಮುಂದೆ 
1885ರಲ್ಲಿ ಕೊರ್ನಿಲಿಯಾ ಸೊರಾಬ್ದಿ ಎ೦ಬ ಮಹಿಳೆ ಪುಣೆಯ ಡೆಕ್ಕನ್‌ ಕಾಲೇಜಿನಿಂದ 
ಮೊದಲ ಪದವೀಧರೆಯಾದಳು ಎಂದು ಪೊ. ಡೋಂಗರಕರ್‌ ಸಂಶೋಧನೆ 
ಮಾಡಿರುವುದಾಗಿ ಮುಂಬೈ ಮಹಾನಗರ ಪಾಲಿಕೆಯ ನಿವೃತ್ತ ಅಸಿಸ್ಟಂಟ್‌ ಕಮೀಷನರ್‌ 
ಎಸ್‌.ಜಿ. ಮಸಳಿ ಅವರು ನನಗೆ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರಿದ್ದರು. ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ 33 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ 
ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಇವರ ಭಾಷಾ ಪ್ರೌಢಿಮೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ಅಚ್ಚರಿ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಒಂದೇ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ, ಒಂದೇ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ಮಂದಿ ಉನ್ನತ 
ಸಾಧನೆಯ ಮಹಿಳಾ ಸಾಹಿತಿಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊ೦ಡ ಉದಾಹರಣೆ ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ 


ಇನ್ನೊಂದು ಇಲ್ಲ. 


ಪ್ರಜಾಪುಭುತ್ತದ ತಾಯಿ ಎನಿಸಿಕೊಂಡ ಇಂಗ್ಲೆಂಡ್‌ನಲ್ಲಿ 20ನೇ ಶತಮಾನದವರೆಗೂ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಮತದಾನದ ಹಕ್ಕು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅನುಭವ ಮ೦ಟಪದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿತ್ತು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಭೇದ ನೀತಿ ಇರುವ ಹಾಗೆ ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿ 
ಮೊನ್ನೆ ಮೊನ್ನೆಯವರೆಗೂ ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿ ಇತ್ತು. ಇಂದಿಗೂ ಅಲ್ಲಿ ಕರಿಯರನ್ನು 
ಎರಡನೆಯ ದರ್ಜೆಯ ಪ್ರಜೆಗಳ ಹಾಗೆ ಕಾಣುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದೆ. 1968ರಲ್ಲಿ ಕೊಲೆಗೀಡಾದ 
ಅಮೆರಿಕದ ಕರಿಯರ ಗಾಂಧಿ ಮಾರ್ಟಿನ್‌ ಲೂಥರ್‌ ಕಿಂಗ್‌ ಅವರ “ಐ ಹ್ಯಾವ್‌ ಎ 
ಡ್ರೀಮ್‌” ಎಂಬ ಭಾಷಣ ಜಗತ್‌ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಕಪ್ಪು ಮತ್ತು ಬಿಳಿ ಹುಡುಗ ಹುಡುಗಿಯರು 
ಜನಾ೦ಗ ದ್ವೇಷ ಮರೆತು ಒಂದಾಗಿ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕೆನ್ನುವುದು ಆ ಭಾಷಣದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. 
ಶರಣರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಹರಳಯ್ಯ ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಸಿದರು. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಿದರು. 


19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ “ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಮಿಕರೇ 
ಒಂದಾಗಿರಿ. ನೀವು ಒಂದಾದರೆ ನಿಮ್ಮ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ನೀವು ಏನನ್ನೂ 


ಟ್ರ್ರತ್ರಿ೨ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ್‌ ಎ೦ದು ಸಾರಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಭಾರಿ 
ತೆರಿಗೆ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆಯಿ೦ದ ನರಳುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು, ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದ 
ದಲಿತರನ್ನು, ಎಲ್ಲ ಹಕ್ಕುಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಯ 
ದಾರಿಯೆಡೆಗೆ ತಂದರು. 


ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳು ಕೂಡ ಬಸವಪಜ್ಞೆಯಿಂದ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. ಜೀವಿಸುವ 
ಹಕ್ಕು, ಮಾತನಾಡುವ ಹಕ್ಕು, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದ ನೀತಿಯ ಎರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡುವ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ 
ವಿಭಾಗ ತನ್ನ 30 ಅಂಶಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಈ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ವಿವರಿಸಿದೆ. 
ಈ ಎಲ್ಲ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ ವಚನಚಳವಳಿಯ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಕುಟುಂಬ ಪ್ರೇಮ, ಸಮಾಜ ಪೇಮ, ದೇಶಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮ ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಪ್ರೇಮತತ್ವವಾಗಿದೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಕೂಡಿದಾಗಲೆ ಲಿಂಗಪ್ರೇಮವಾಗುತ್ತದೆ. “ಸತಿಪತಿಗಳೊಂದಾದ 
ಭಕ್ತಿ ಹಿತವಪ್ಪುದು ಶಿವಂಗೆ” ಎಂದು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಕುಟುಂಬ ಪ್ರೇಮದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಜೀವಿಸುವ ಜೀವಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಗಣಮೇಳಾಪ” ಎಂದು ಅಕ್ಕ 
ಮಹಾದೇವಿ ಸಮಾಜ ಪ್ರೇಮ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. “ಕಳ್ಳ ನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣ ದೇಶಪ್ರೇಮ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಆರಂಬವ ಮಾಡಿ ಸಂಸಾರ ಸ್ಥಿತಿ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ 
ಆ ಆರಂಬವೆ ಕೇಡು' ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮ ಮೆರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ; ಪ್ರಜಾಪುತ್ನವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ; 
ಮುಂದುವರಿದ ಸಮಾಜವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ, ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂದುವರಿದ ಸಮತಾವಾದಿ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಳೆಯ 33 ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆಚೆ 
ತಳ್ಳಿದ ನಂತರ ನಮಗೆ ಹೊಸ ಸರ್ವಸಮತಾವಾದಿ ದೇವರನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಮಾದಾರ ಚನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬಲಿಯನ್ನು ಕುಡಿಯುವ 
ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಬಡವರ, ಹಿ೦ದುಳಿದವರ, ದಲಿತರ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಒಟ್ಟಾರೆ ಇಡೀ 
ಮಾನವಕುಲದ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಬಸವ ಸಮಾಜ ಮನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿದೆ. ಬಸವ ಸಮಾಜವು 
ನಮ್ಮನ್ನು ಅಹಂಕಾರ ಭಾವದಿಂದ ದಾಸೋಹ ಭಾವಕ್ಕೆ, ಜಾತೀಯತೆಯಿಂದ ಜಾತ್ಯತೀತತೆಗೆ, 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ಭಾವದಿಂದ ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ, ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ವೈಚಾರಿಕತೆಗೆ, 
ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯಿ೦ದ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಗೆ, ಮಂದಿರದಿಂದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪಕ್ಕೆ. 


ವ್ಯಕ್ತಿ ಪ್ರಭುತ್ವದಿ೦ದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ, ಕರ್ಮದಿಂದ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಸ್ವಾರ್ಥದ ಭವಿ ಮಾರ್ಗದಿಂದ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 29) 


ನಿಸ್ಪಾರ್ಥದ ಭಕ್ತ ಮಾಗಕ್ಕೆ ಅಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಸಮಾನತೆಗೆ, ಬಂಧನದಿಂದ ಸ್ವಾತ೦ತ್ರ್ಯದೆಡೆಗೆ 
ಕರೆದೊಯ್ಯುವಂಥದ್ದಾ ಗಿದೆ. 


ಏನೂ ಏನೂ ಇಲ್ಲದ ಬಯಲೊಳಗೊಂದು 
ಬಗೆಗೊಳಗಾದ ಬಣ್ಣ ತಲೆದೋರಿತ್ತು. 
ಆ ಬಯಲನಾ ಬಣ್ಣ ಶೃಂಗರಿಸಲು ಬಯಲು ಸ್ವರೂಪುಗೊಂಡಿತ್ತು. 


ಅಂತಪ್ಪ ಸ್ಟರೂಪಿನ ಬೆಡಗು ತಾನೆ 
ನಮ್ಮ ಗುಹೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದ ಪ್ರಥಮಭಿತ್ರಿ 


ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. 
ಚೈತನ್ಯವು ವಸ್ತುವಾಗಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮವಿದೆ. ಇದೇ ವಸ್ತುರಹಸ್ಯ, 


ವಸ್ತುರಹಸ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ 
ಬಯಸುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತರಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಷಟ್‌ಸ್ಥಲವ ಮೀರಿ ನಿರವಯಸ್ಥಲವನೈದಿದ 
ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಸ್ತುರಹಸ್ಕವನ್ನು ಅರಿತವರಾಗಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮೀರುತ್ತ 
ಚೈತನ್ಯವೇ ಆಗುವುದರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. “ಒಂದಿಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾಗಿ ಐದಿಂದ್ರಿಯ 
ಕಡೆಯಾದ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ” ಎಂದು ಸಾರಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಚರ 
ವಸ್ತುವನ್ನು ಕೂಡ ಜೀವಜಾಲದ ಭಾಗವೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟದ್ದಾರೆ. ಇದುವೆ ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ 
ಭೌತಿಕವಾದ. ಚೈತನ್ಯವು ವಸ್ತುವಿನ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅ೦ಗವಾಗಿದೆ. ಅದುವೆ ಪ್ರತಿ ಅಣುವಿನಲ್ಲಿರುವ 
ಶಕ್ತಿ, ಆ ಶಕ್ತಿಯೇ ಚೈತನ್ಯ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಲಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
“ಗ೦ಗೆವಾಳುಕಸಮ ರುದರಿಗೂ ಲಯವುಂಟು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆಲ್ಲ ಲಯವಾಗುವುದು ಆದರೆ ಚೈತನ್ಯವು 
ನಿರವಯಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ ನಿರಾಕಾರವಾಗಿ ಇರುವುದು. ವಸ್ತುವಿನ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ಚೈತನ್ಯವು 
ವಸ್ತುವಿನ ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ ಇರುವುದು. ಪಂಚ ಮಹಾಭೂತಗಳ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ 
ಚೈತನ್ನವು ಅವುಗಳ ಒಳಗೇ ಇದ್ದು ಅವೆಲ್ಲ ಲಯವಾದ ನ೦ತರ ಬಯಲಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. 
ಇದಕ್ಕೆ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು “ಜಗನ್ಮಿಥ್ಯಾ ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ” ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. ಆದರೆ ಒಂದು 
ವಸ್ತು ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವವರೆಗೂ ಮಿಥ್ಯೆ ಆಗಿರಲಾರದು. ವಾಸ್ತವವಾಗಿರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ 
“ಜಗತ್ತು ವಾಸ್ತವ ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ” ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತು ವಾಸ್ತವವಾಗಿದ್ದಾಗ 
ಬದುಕೂ ವಾಸ್ತವವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ನಾವು ಈಗ ಇದ್ದೇವೆ; ಇದು ವಾಸ್ತವ. ನೂರು ವರ್ಷಗಳ 
ನಂತರ ಇರುವುದಿಲ್ಲ; ಇದು ಸತ್ಯ ಬಹುಪಾಲು ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ಸತ್ಯದ ಕುರಿತು 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಾರೆಯೆ ಹೊರತು ವಾಸ್ತವದ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸತ್ಯದ ಗುರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ವಾಸ್ತವದ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡಿದರು... 


ಗ್ರೆ ಅ ಎಲು ಎಂಎಲಿಂಿಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಚೈತನ್ಯದ ಅನುಭಾವದ ಜೊತೆ ವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭವದ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡಿದರು. ವಸ್ತುವಿನ 
ಅರಿವಾಗದೆ ಚೈತನ್ಯದ ಅರಿವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದರು. “ಭಿತ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ 
ಬರೆಯಬಹುದೆ ಚಿತ್ತಾರವ” ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಭಿತ್ತಿಯು ವಸ್ತುವಾದರೆ ಚಿತ್ತಾರವು 
ಚೈತನ್ಯವಾಗುವುದು. ಸತ್ಯವಾಗಿರುವ ಚೈತನ್ಯದ ಅನುಭಾವ ಹೊಂದಬೇಕಾದರೆ 
ವಾಸ್ತವವಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭವ ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಅಂತೆಯೆ ವಾಸ್ತವವಾಗಿರುವ 
ಬದುಕಿನ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ ಚೈತನ್ಯದ ಅನುಭಾವ ಪಡೆಯಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿತ್ತು. “ಜೆನ್ನಬಸವನೆಂಬ ಪ್ರಸಾದಿಯ ಪಡೆದು, ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪವನನುಮಾಡಿ ಅನುಭವಮೂರ್ತಿಯಾದ ನಮ್ಮ ಬಸವಯ್ಯನು.” ಎಂದು 
ನೀಲಮ್ಮನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವ ಕುಲದ ಚರಿತ್ರೆಗೆ ಅನುಭವವೇ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲ ನಾಗರೀಕತೆಗಳು ಅರಳಿದ್ದು ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ. ವಸ್ತು ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ 
ಅನುಭವವಿಲ್ಲ. ಅನುಭವವಿಲ್ಲದೆ ಅನುಭಾವವಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಸಾರಿ ಜಗಜ್ಜೊ ಸೀತಿಯಾದರು. 


ಅನುಭಾವವು ಹಿಮಾಲಯಕ್ಕೆ ಹೋದರೆ ಸಿಗುವಂಥದ್ದಲ್ಲ. ಸಂಸಾರ ತ್ಯಜಿಸಿ 
ಹುಡುಕುವಂಥದ್ದಲ್ಲ. ಒಂಟಿಯಾಗಿ ಪಡೆಯುಂಥದ್ದಲ್ಲ. ಈ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೇ ಅನುಭಾವವು 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮದಿಂದ ಭಿನ್ನವಾಗುವುದು. ಅನುಭಾವವು ಮಾನವನ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಧ್ಯಾನ ಮತ್ತು 
ಹೊರ ಜಗತ್ತುಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕೂಡಲಸಂಗಮವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವ ಇಂಥ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತು ವಸ್ತುವಿನ ಸಂಗಮವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಚೈತನ್ಯವೇ 
ಆಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ದೇವರ ಆವಿಷ್ಕಾರ ಮಾಡಿದರು. ಈ ದೇವರಿಗೆ ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಗುಡಿ ಗುಂಡಾರಗಳಿಲ್ಲ. ಕೂಡಲಸ೦ಗಮದಲ್ಲಿರುವಾತ ಸಂಗಮನಾಥ ಹೊರತಾಗಿ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಅಲ್ಲ. “ತೋರಲಿಲ್ಲದ ಸಿಂಹಾಸನದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಬಾರದ ಘನವು 
ಬಂದೆರಗಿದಡೆ ತೋರಿ ಮೆರೆವ ಸಂಗಮನಾಥನು ಎದ್ದು ಹೋದನು.” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವನ್ನು ಮೀರಿ ಅನ೦ತವಾಗಿರುವ ಶೂನ್ಯಸಿ೦ಹಾಸನದ ಮೇಲೆ 
ನಿರಾಕಾರವಾದ ಮತ್ತು ಹೇಳಲಸಾಧ್ಯವಾದ ಘನವೆಂಬ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
ಬಂದೆರಗಿದಾಲೇ ಸ್ಥಾವರವು ಮರುಮಾತನಾಡದೆ ಜಾಗ ಖಾಲಿ ಮಾಡಿತು. ಹೀಗೆ 
ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ಶ್ರೀಚರಣವುಳ್ಳ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿ೦ದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ಶ್ರೀಮುಕುಟವುಳ್ಳ 
ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮ ಲಿಂಗವೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಾಗಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ಇದು 
ಅ೦ತರಂಗದೊಳಗಿನ ನಿರವಯ ಲಿಂಗವೂ ಆಗಿದೆ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಹೊರ 
ಮತ್ತು ಒಳಜಗತ್ತುಗಳಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿ೦ಗವನ್ನು ಕೊಡುವ ಮೂಲಕ ನಾವು 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ bec) 


ಹೊರ ಮತ್ತು ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬ೦ಧಿಸಿದವರು ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಒಳ 
ಜಗತ್ತು ಸತ್ಯ ಆದರೆ ಹೊರ ಜಗತ್ತು ವಾಸ್ತವ ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾದೊಡನೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಈ ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳು ಗೌಣವಾಗುತ್ತವೆ. 
“ಅಯ್ಯಾ ಎಂದಡೆ ಸ್ಪರ್ಗ, ಎಲವೊ ಎಂದಡೆ ನರಕ” ಸ್ಪರ್ಗ ನರಕಗಳಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಇವೆ. 
“ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೊ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ. ಆ ಪೃಥ್ದಿಗೂ ಲಯ ಉಂಟು, 
ಆ ಮೊರಡಿಗೆಯೂ ಲಯ ಉಂಟು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಾಗ ವಾಸ್ತವ 
ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವದ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. “ಇದು ಸುಮ್ಮನೆ ಅದು ನಮ್ಮನೆ” ಎಂಬ ಭಾವ 
ಮಾಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಹಿಂದಿನ ಬದುಕಿನ ಕರ್ಮದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ಹೊರಳಾಡುವುದು 
ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಮರಣದ ನಂತರದ ಸುಂದರ ಬದುಕಿನ ಭ್ರಮೆ ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಈ ಕ್ಷಣದ ಬದುಕನ್ನು 
ಅದು ಹೇಗೆ ಬಾಳುವೆಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


“ಲಿಂಗ ವ್ಯಸನಿ ಜಂಗಮ ಪ್ರೇಮಿ” ಎಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಒಳಜಗತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳಬೇಕೆಂದು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ವ್ಯಸನಗಳೆಲ್ಲ ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರಬೇಕು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ 
ಪ್ರೇಮಭಾವ ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವ ತತ್ತ್ವದ ಪ್ರಕಾರ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳಬೇಕು. ಆದರೆ ಇಂದು 
ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳತೊಡಗಿವೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಬಯಸುವವನು 
ಭಕ್ತ ಸಕಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಬಯಸುವವನು ಭವಿ. ಸದ್ಯ ಜಗತ್ತು ಭವಿಗಳ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಭಕ್ತರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಮಾಡಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮೇಲು ಕೀಳಿಲ್ಲದ, ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ, 
ಘನತೆವೆತ್ತ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮಾನವನ ಉದಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಹೊಸ ಮನುಷ್ಯರ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ದೇವರಿಗೆ ಶರಣಾಗುವುದೆಂದರೆ ಭವದಲ್ಲಿ 
ಯಾರಿಗೂ ಶರಣಾಗತರಾಗದೆ ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರಾಗಿ ಬದುಕುವುದು. “ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು 
ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಮರ್ತ್ಯ ಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅದು ಸ್ವಾರ್ಥಿಗಳ 
ಕಮ್ಮಟವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಇಂಥ ಸಮಾಜವನ್ನು ರೂಪಿಸಬೇಕಾದರೆ ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಬಸವ ಧರ್ಮವು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಬಸವ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಳುತ್ತ 
ಕೊನೆಗೊಂದು ದಿನ ಮಾನವನು ದೇವರಿಗಿಂತ ಮಿಗಿಲಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮನುಧರ್ಮದ 
ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಸ್ಥಾ ನದಲ್ಲಿರುವ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಬಸವಧರ್ಮದ 


ನೀತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. “ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ 


ಲಮ ಾ್ಟ್ರಾಾ್ತಾ್ತಾ್ಬ್ಫ್ರ್ದ ದೃ 


ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಶರಣನಾಗುವುದೆಂದರೆ ಹೀಗೆ ಹೊಸ ಮಾನವನಾಗುವುದು. ಇಂಥ ಹೊಸ ಮಾನವರ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲ ಯುದ್ಧಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಮಹಿಳೆಯ ಶೋಷಣೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ, ಜಾತೀಯತೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ, ವರ್ಗಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನದ ನೀಲನಕ್ಷೆಯನ್ನು ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬಿಡಿಸಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಾನವರು ಆ ಪ್ರಕಾರ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ನಿಜಮಾನವರಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 
ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಎಕಸನಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಮೊದಲಿಗೆ ಕಾಯಕ ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂತರಂಗ 
ಶುದ್ಧಿಗಾಗಿ ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದ ಮೂಲಕ ಧ್ಯಾನ ಅಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮತ್ತು 
ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪೂಜೆ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ 
ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಆನಂದ ನೀಡಿದರೆ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವುದು. ಇವೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಅನುಭವವಾಗುವುದು. 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಚಿ೦ತನ-ಮಂಥನದಲ್ಲಿ ಸರ್ವರೂ ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವ ಪಡೆಯುವರು. 
ಈ ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವದ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗಿ ಅನುಭಾವದೆಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವುದು. ಆಗ 
ಮಾನವ ನಿಜ ಮಾನವನಾಗುವನು. ಆ ನಿಜಮಾವನೇ ಶರಣ. ಆತನೇ ನವಮಾನವ. 
ಜಗತ್ತು ಇಂಥ ಶರಣರ ಸಂಕುಲವಾಗಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸಿದ್ದರು. 


ನಿರಹಂಕಾರದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲ. 
ಅಹಂಭಾವದಿಂದ ವಿಶ್ವ ನಾಶವಾಗುವುದು. ದಾಸೋಹಭಾವದಿಂದ ವಿಶ್ವದ ರಕ್ಷಣೆಯಾಗುವುದು. 
ಮಾನವನು ಉನ್ನತ ಮೌಲ್ಯಗಳೊಂದಿಗೆ ಬಾಳುತ್ತ ಈ ಭೂಮಿಯ ಹಿತವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಬೇಕೆಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ “ಸೋಹಂ 
ಎಂದೆನಿಸದೆ ದಾಸೋಹಂ ಎಂದಿನಿಸಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಭಕ್ತನಲ್ಲಿ ಸರ್ವಸಮತ್ವ ಭಾವ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸತಿಯಾಗಿ ಅಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನ 
ತಾಯಿಯಂತಾಗಿ ಸರ್ವಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವ ಮೂಡಿದಾಗ ಭಕ್ತನೆನಿಸಿಕೊಂಬವನು 
ಶರಣನಾಗುತ್ತಾನೆ. ವಿಶ್ವಕುಟು೦ಬಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಸುಧಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಕುಟು೦ಬ, ಸಮಾಜ, ದೇಶ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವದ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಯಸಬೇಕು ಹೀಗೆ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿ 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ತಾದಾತ್ಮ್ಯ ಹೊಂದಬೇಕು. ನಂತರ ಬಯಲಲ್ಲಿ ಬಯಲಾಗಬೇಕು. ಹೀಗೆ 
ಬಸವಧರ್ಮವು ಬಯಲು ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ನಮ್ಮೊಳಗೇ ನಾವು ಬಯಲಾಗುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಲು ಕೂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಗುರು-ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮ ಮತ್ತು ಕಾಯಕ- 
ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ವಿಚಾರಗಳು ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಗಿವೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 3) 


ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧ-ಧಮ್ಮ-ಸಂಘ ಇರುವಂತೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಗುರು- 
ಲಿ೦ಗ-ಜ೦ಗಮ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. ಎರಡೂ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗಿದೆ. ಧಮ್ಮ 
ಮತ್ತು ಲಿಂಗಗಳು ಸನ್ಮಾರ್ಗಗಳಾಗಿವೆ, ಸಂಘ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ ಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. “ನಾನು 
ಆರ೦ಬವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಗುರುಪೂಜೆಗೆಂದು, ನಾನು ಬೆವಹಾರವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಗೆಂದು, ನಾನು ಪರಸೇವೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಜಂಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆಂದು” 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಾಗ ಕಾಯಕ ಕೇವಲ ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ 
ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ದಾಸೋಹವು 
ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಜಕಾತ್‌ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗೆ ಹೋಲುತ್ತದೆ. ದಾಸೋಹ ಕೂಡ ಜಕಾತ್‌ ಹಾಗೆ 
ದಾನವಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಗಳಿಕೆಯ ಅಹಂನಿಂದ ಹೊರಬಂದು, ಆ ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ನಮಗಾಗಿಯೇ 
ಖರ್ಚು ಮಾಡದೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದಿಂದ 
ನಿಭಾಯಿಸುವುದಕ್ಕೆ ದಾಸೋಹವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಗುರು- 
ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮಕ್ಕೂ ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹಕ್ಕೂ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. 
ಇವುಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ನಿಜವಾದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಬೀಜಮಂತ್ರಗಳಿವೆ. ವಚನಗಳು ಲೋಕಹಿತದ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವದ ಆಗರಗಳಾಗಿವೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಬೀಸಿದ ಜಾಗತೀಕರಣದ 
ಜಾಲದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತು ಸಿಕ್ಕಿಕೊ೦ಡು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಾರುವ ಭಕ್ತಿಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 
ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತು ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಹಿಂಸೆ, ಸುಲಿಗೆ, ಗಲಭೆ ಮತ್ತು ಕ್ರೌರ್ಯದಿಂದ 
ಮುಕ್ತವಾಗುವುದು. ಸುಲಿಗೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಭಕ್ತಿಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವೊಂದೇ ಉತ್ತರ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಜಗತ್ತು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ದಿನಗಳು ದೂರವಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡ್ಡಿರಹಿತ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತವೊಂದೇ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಪಾಡಬಲ್ಲುದು. ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಯೋಗ್ಯ 
ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯ ವಿತರಣೆ ಇವು ಮೂರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಮುಖ 
ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. ಕಾಯಕವೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಯವಾದುದನ್ನೇ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆ. ಪ್ರಸಾದವೆಂದರೆ 
ಯೋಗ್ಯ ಬಳಕೆ, ದಾಸೋಹವೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಯ ವಿತರಣೆ. ಈ ಮೂರು ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ಹಾಳುಗೆಡವಿ ಭಾರತದಂಥ ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟಗಳ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
ರೈತರು, ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು, ದಲಿತರು, ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಧರ್ಮವಾದ ಬಸವಧರ್ಮ ಇಂಥ ಜಾಗತಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಹೊಂದಿದೆ. ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ಜಗತ್ತಿಗಾಗಿ ಬಸವಧರ್ಮದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಈ ಕಾಲದ ತುರ್ತು ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿದೆ. 


GH ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಬಸವಧರ್ಮ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ನಿಸರ್ಗ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲವನ್ನು ನೈಸರ್ಗಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲೇ ನೋಡುವ ಕ್ರಮ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಬಯಲು ಇದರ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿದೆ. ಆ ಬಯಲಿನ ಮೂಲವೇ ಚೈತನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆ 
ಚೈತನ್ಯದಿ೦ದಲೇ ಸಕಲವಸ್ತುಗಳ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನ ಪ್ರತಿ ಕಣದಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವೆಂದರೆ ಚೈತನ್ಯದ ಮೂರ್ತ ಸ್ವರೂಪ. ಅದು ತನ್ನ ಸ್ಪರೂಪವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊ೦ಡು ಬಯಾಲಾದ ನಂತರ ಮತ್ತೆ ಅಮೂರ್ತ ಚೈತನ್ಯವಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಬಸವಧರ್ಮವನ್ನು ಕಾಸ್ಮಿಕ್‌ ರಿಲಿಜನ್‌ ಎ೦ದೂ ಕರೆಯಬಹುದು. “ಐ ಅಸರ್ಟ್‌ 
ದ್ಯಾಟ್‌ ಕಾಸ್ಮಿಕ್‌ ರಿಲೀಜಿಯಸ್‌ ಎಕ್ಸ್‌ಪೀರಿಯನ್ಸ್‌ ಈಸ್‌ ದಿ ಸ್ಟಾಂಗೆಸ್ಟ್‌ ಅಂಡ್‌ ದಿ 
ನೋಬಲೆಸ್ಟ್‌ ಡೈವಿಂಗ್‌ ಫೋರ್ಸ್‌ ಬಿಹೈಂಡ್‌ ಸೈಂಟಿಫಿಕ್‌ ರಿಸರ್ಚ್‌” ಎಂದು ಮಹಾವಿಜ್ಞಾನಿ 
ಅಲ್ಬರ್ಟ್‌ ಐನ್‌ಸ್ಟೀನ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವು ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಪೃಥ್ವಿಯು ಸೂರ್ಯನ 
ಸುತ್ತ ತಿರುಗುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದು. ಸೂರ್ಯ ಬೆಳಕನ್ನು ಕೊಡುವ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುವನು. ಚಂದಿರ ಬೆಳದಿಂಗಳು ಕೊಡುವನು. ನದಿಗಳು ಸಮುದ್ರ ಸೇರುವ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿವೆ. ಸೂರ್ಯನ ತಾಪಕ್ಕೆ ಸಮುದ್ರದ ನೀರು ಆವಿಯಾಗುವುದು. ಮೋಡಾಗುವುದು. 
ಮಳೆಯಾಗುವುದು, ಸಕಲ ಜೀವರಾಶಿಗೆ ನೀರಾಗುವುದು. ನದಿಗಳು ಮತ್ತೆ ತುಂಬಿ 
ಹರಿಯುವವು. ಸಾಗರದ ಕಡೆಗೆ ಧಾವಿಸುವವು. ರೈತರು ಸೂರ್ಯಾಸ್ತದ ನಂತರ ಹೊಲದ 
ಕಾಯಕ ಮುಗಿಸಿ ಮನೆಗೆ ಬಂದರೂ ಎರೆಹುಳುಗಳು ಅವರ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸುಠ 
ಕಾಯಕವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುವವು. ಮರಗಳು ಬಯಲಲ್ಲಿ ನಿಂತಲ್ಲೇ ಕಾಯ : 
ನಿರತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಅವು ಬೇರುಗಳ ಮೂಲಕ ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ನೀರಿನ ಜೊತ ಸಂಬಂ. 
ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ಎಲೆಗಳ ಮೂಲಕ ಸೂರ್ಯ ಮತ್ತು ಗಾಳಿಯ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧ 
ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ಅವು ಭೂಮಿಯ ಸತ್ವವನ್ನು ಪ್ರಸಾದದ ಹಾಗೆ ಎಷ್ಟು ಬೇಕೊ ಅಷ್ಟು 
ಮಾತ್ರ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತವೆ. ನಂತರ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಹೂ ಹಣ್ಣು 
ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲದೆ ಪ್ರಾಣವಾಯುವನ್ನು ಕೊಡುವ ಕೆಲಸವನ್ನೂ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೇ ಕಾಯಕನಿರತವಾಗಿದೆ. ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮರ ಕೂಡ ಕಾಯಕ- 
ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಪಾಲಿಸುವಾಗ ನರರಿಗೇಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗದು ಎಂದು 
ಬಸವಧರ್ಮ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತದೆ. 


ಕಾಯಕವು ನಮ್ಮ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು. ನಮ್ಮ ಆರೋಗ್ಯ 
ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದು. ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡಗಳಿ೦ದ ರಕ್ಷಿಸುವುದು. 
ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಕೊನೆಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರನ್ನಾಗಿ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 35) 


ಮಾಡುವುದು. “ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕಾಯಕ ಮಾಡದವನಿಗೆ ಹಸಿವು, ರುಚಿ, ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು ನಿದ್ರೆಯ ಮಹತ್ವ 
ಗೊತ್ತಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕ ಜೀವಿಯ ಹಸಿವು ಎಲ್ಲ ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ರುಚಿಕರವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಆತನಿಗೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು ನಿದ್ರೆಯ ಸುಖ 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕದಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಪವಿತ್ರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವವು ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬಲ್ಲೇರಿಯದ ಮಹಾನ್‌ ಕಲಾವಿದ ಜಾರ್ಜಿ ದಿಮಿತ್ರೊವ್‌ 
ಒಂದು ಬೃಹತ್‌ ಗಾತ್ರದ ತೈಲಚಿತ್ರ “ಕಾಯಕದಿಂದ ವಿಶ್ರಾಂತಿಯ ಆನಂದ ಲಭಿಸುತ್ತದೆ” 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ರೈತ ತನ್ನ ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳೊಡನೆ ರಾಶಿ ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ರಾತ್ರಿ 
ರಾಶಿಯ ಸುತ್ತ ಎಲ್ಲರೂ ಮಲಗಿದ್ದಾರೆ. ದುಡಿದ ದೇಹ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಬಯಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ನಿದ್ರೆ ಬರುವುದು ಎಂದು ಸಾರುವ ಆ ತೈಲ ಚಿತ್ರಕ್ಕೆ ದಿಮಿತ್ರೊವ್‌ “ವಿಶ್ರಾಂತಿ” 
ಎ೦ದು ಹೆಸರಿಟ್ಟದ್ದಾನೆ. ಆ ರೈತ ಕುಟುಂಬ ಗಾಢ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲೂ ರಾಶಿ ಕಾಯುವ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುತ್ತಿದೆ! ಇದು ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಕಂಡುಬರುವ ದೃಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


“ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಗಳಿಸಿದ ಒಂಡು ಡಾಲರಿನ ಮೌಲ್ಯ ಪುಕ್ಕಟೆ ಸಿಕ್ಕ ಐದು 
ಡಾಲರಿಗಿ೦ತ ಬಹಳಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನನ್ನ ಮಗನಿಗೆ ಕಲಿಸಿರಿ” ಎಂದು 
ಅಮೆರಿಕದ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾಗಿದ್ದ ಅಬ್ರಹಾಂ ಲಿಂಕನ್‌ ಅವರು ತಮ್ಮ ಮಗ ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದ 
ಶಾಲೆಯ ಮುಖ್ಯೋಪಾಧ್ಯಾಯರಿಗೆ ಬರೆದ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕ ನಮ್ಮ 
ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು. 

“ರಾಟೆ ತಿರುಗಿಸಲು ನನಗೆ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದು, ಜಪಮಣಿಗಳನ್ನು ಎಣಿಸುವುದು ಅಥವಾ 
ರಾಟೆ ತಿರುಗಿಸುವುದು ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ನಾನು ಬಡತನ ಮತ್ತು 
ಉಪವಾಸ ದೇಶವನ್ನು ಗುಪ್ತವಾಗಿ ಬೆನ್ನಟ್ಟಿರುವುದನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಿರುವವರೆಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ರಾಟೆಯ ಪರವಾಗಿ ತೀರ್ಮಾನಿಸುತ್ತೇನೆ ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ ನಾನು ನನ್ನ ಜಪಸರವನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ.” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


“ತಮ್ಮ ಕೈಯಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿದುದಕ್ಕಿಂತ ಉತ್ತಮ ಆಹಾರವನ್ನು ಎಂದೂ ಯಾರೂ 
ತಿಂದಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಮನಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದವಂಗೆ ದ್ರವ್ಯದ ಬಡತನವಲ್ಲದೆ 
ಚಿತ್ತಶುದ್ದದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ 
ಸದ್ಭಕ್ತಂಗೆ ಎತ್ತ ನೋಡಿದತ್ತ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ತಾನಾಗಿಪ್ಪಳು 
ಮಾರಯ್ಯಪ್ರಿಯ ಅಮರೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದ 
ಸೇವೆಯುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕರ. 


GO ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಎಂದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಬಡ ವಚನಕಾರರ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ 


ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನು ದಂಗುಬಡಿಸುತ್ತದೆ. : 
ಮನೆ ನೋಡಾ ಬಡವರು, ಮನ ನೋಡಾ ಘನ 
ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ; ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. 
ಪಸರಕ್ಕನುವಿಲ್ಲ; ಬ೦ದ ತತ್ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉ೦ಟು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧೀರರು. 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಕುರಿತು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಘನಮನದವರೂ ಪರಿಶುದ್ಧರೂ ಸ್ವತ೦ತ್ರ ಧೀರರೂ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಗುರುವಾದರೂ ಕಾಯಕದಿಂದಲೇ ಜೀವನ್ನುಕ್ತಿ 
ಲಿಂಗವಾದರೂ ಕಾಯಕದಿಂದಲೇ ಶಿಲೆಯ ಕುಲ ಹರಿವುದು 
ಜಂಗಮವಾದರೂ ಕಾಯಕದಿಂದಲೇ ವೇಷಪಾಶ ಹರಿವುದು 
ಇದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣಪ್ರಿಯ ಚಂದೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದ ಅರಿವು. 


ಎಂದು ನುಲಿಯ ಚಂದಯ್ಯನವರು ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಗುರು- 
ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಕಾಯಕವೇ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ ಎ೦ದು ಮನಂಬುಗುವಂತೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾದಡೆ 

ಗುರುದರ್ಶನವಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು 
ಲಿ೦ಗಪೂಜೆಯಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು 

ಜಂಗಮ ಮುಂದೆ ನಿಂದಿದ್ದಡೂ ಹಂಗ ಹರಿಯಬೇಕು 
ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ 

ಅಮರೇಶ್ವರ ಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ ಕಾಯಕದೊಳಗು. 


ಎ೦ದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಯನ್ನು 
ತಲುಪುತ್ತದೆ. 


ಆವ ಕಾಯಕವಾದಡೂ ಸ್ವಕಾಯಕವ ಮಾಡಿ 

ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದ ಮುಂದಿಟ್ಟು, 

ಒಕ್ಕುದ ಹಾರೈಸಿ, ಮಿಕ್ಕುದ ಕೈಕೊಂಡು 

ವ್ಯಾಧಿ ಬಂದಡೆ ನರಳು, ಬೇನೆ ಬ೦ದಡೆ ಒರಲು, 
ಜೀವ ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ, ಇದಕ್ಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ, 
ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಪಾ ಇತರರ ೬೬ 47) 


ಹುಲ್ಲಿನ ಹೊರೆ ಹೊರುವ ಕಾಯಕದ ಸೋಮಯ್ಯ ಬದುಕೆಂಬುದು ಜೈಎಕ 
ಪಕ್ರಿಯೆ ಎಂದು ಹೀಗೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಸಾವನ್ನು ಗೆಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ದೇವರ 
ಹಂಗಿಗೆ ಒಳಗಾಗದೆ ದೇವರನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೇರಿ ಹೀಗೆ ಆತ್ಮಸ್ಥೈರ್ಯ ಪಡೆದು ಅಸಾಮಾನ್ಯರಾಗುವಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶ್ರಮ ಅಡಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಶರಣರಿಗೆ ಬದುಕೆಂಬುದು ದುಃಖದ ಆಗರವೆಂದು 
ಅನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಶರಣರು ಸವಾಲನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವರು. 


ಕೃತ್ಯ ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲ 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದುದು ಕಾಯಕವಲ್ಲ 
ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ 
ನಿರಾಸೆಯೆಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸನಲ್ಲಿ ಸದರವಲ್ಲ ಕಾಣವ್ವಾ. 


ಎಂದು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಮುಣ್ಯಸ್ತೀ ಕಾಳವ್ವೆ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿ 
ಕಾಣುವ ಪರಿ ಇದು. ಒಬ್ಬ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆ ಶರಣಸಂಕುಲದೊಳಗೆ ಬಂದು ಇಷ್ಟೊಂದು 
ಮಹತ್ತರವಾದ ವಿಚಾರವನ್ನೊಳಗೊಂಡ ವಚನರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾಳೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಯಾವರೀತಿ ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿರಬಹುದು 
ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಸಂಶೋಧನೆಯಾಗಬೇಕಿದೆ. ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವ 
ಕೂಡ ಕಾಯಕದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ವಚನಗಳು 
ಅನನ್ಯವಾಗಿರುವುದು ಇದೇ ಕಾರಣದಿಂದ. ಅನೇಕ ವಚನಕಾರರು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕಗಳ 
ಅನುಭದ ಮೂಲಕವೇ ಅನುಭಾವಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಪ್ರತಿಮೆ, ಪ್ರತೀಕ 
ಮತ್ತು ಸಂಕೇತಗಳು ಅವರವರ ಕಾಯಕಗಳ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿವೆ. 
ಕಾಯಕದ ವಸ್ತುಗಳು ಹೀಗೆ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಾಗುತ್ತಲೇ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸ್ಥುರಿಸತೊಡಗುತ್ತವೆ. 


“ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡಿಯಿರಲು ತನ್ನ ತಾ ನೋಡಬಾರದೆ? ಎಂದು ಕನ್ನಡಿ ಕಾಯಕದ 
ರೇವಮ್ಮ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. “ನಾ ತಿರುಹುವ ರಾಟೆಯ ಕುಲಜಾತಿಯ ಕೇಳಿರಣ್ಣಾ” ಎಂದು 
ಕದಿರ ರೆಮ್ಮವ್ವೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಹದತಪ್ಪಿ ಕುಟ್ಟಲು ನುಚ್ಚಲ್ಲದೆ ಅಕ್ಕಿಯಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಕೊಟ್ಟಣದ 
ಸೋಮಮ್ಮನ ವಚನ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. “ಹದ ಮಣ್ಣಲ್ಲದೆ ಮಡಕೆಯಾಗಲಾರದು” ಎಂದು 
ಗು೦ಡಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕೇತಲದೇವಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಕೈ ತಪ್ಪಿ ಕೆತ್ತಲು ಕಾಲಿಗೆ ಮೂಲ, 
ಮಾತು ತಪ್ಪಿ ನುಡಿಯಲು ಬಾಯಿಗೆ ಮೂಲ” ಎಂದು ಬಾಚಿಕಾಯಕದ ಬಸವಯ್ಯಗಳ 
ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕಾಳವ್ವೆ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಲಂಚವಂಚನಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನದ ಭಾಷೆ ಬಟ್ಟೆ (ಬೀದಿ)ಯಲ್ಲಿ 
ಹೊನ್ನು ವಸ್ತ್ರ ಬಿದ್ದಿದ್ದಡೆ ಕೈ ಮುಟ್ಟಿ ಎತ್ತಿದೆನಾದಡೆ, ಅಯ್ಯಾ ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ಎಂದು ಕಸಗುಡಿಸುವ 


ಲರು ಹಪ ನಮೂಟಿ)ಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾತೆ 


ಸತ್ಯಕ್ಕ ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗಿಸುವ ಕಾಯಕವು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತದೆ. “ನಿಮ್ಮ ಗುರುತನಕ್ಕಿದು ಪಥವೆ, ನಾರಿಯರಿಬ್ಬರೊಡನೆ ಇಪ್ಪುದು? 
ಶಿವಶಿವಾ ನಿಮ್ಮ ನಡವಳಿ!” ಎ೦ದು ಸತ್ಯಕ್ಕ ಶಿವನನ್ನೇ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಅ೦ಗ ವಿಕಾರ 
ಸಾಕೇಳಿ” ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಕಾಯಕದ ಮುಕ್ತಿನಾಥಯ್ಯ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾನೆ. “ಈ ಸೀರೆಯ 
ನೆಯ್ದವ ನಾನೊ ನೀನೋ ರಾಮನಾಥ” ಎಂದು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 
“ಕಾಯವೆಂಬ ಡಕ್ಕೆಯ ಮೇಲೆ ಜೀವವೆಂಬ ಹೊಡೆಚೆಂಡು ಬೀಳೆ ತ್ರಿವಿಧವ ತಾ ತಾಯೆಂಬ 
ಆಸೆ ಹಿಂಡಿ ಡಿಂಡಿಯೆನುತ್ತಿದೆ” ಎಂದು ಡಕ್ಕೆಯ ಬೊಮ್ಮಣ್ಣ ಹಾಡುತ್ತಾನೆ. “ಕೋಲೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಹಲವು ಕುಲದ ಗೋವುಗಳ ಚಲಿಸದೆ ನಿಲಿಸುವಂತೆ” ಏಕಚಿತ್ತನಾಗಿರಬೇಕು ಎ೦ಬುದು 
ತುರುಗಾಹಿ ರಾಮಣ್ಣನ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. “ನಾದ ಹರಿದು ಸ್ವರವು ಸೂಸಿದ ಬಳಿಕ ಈ 
ಬಹುರೂಪ ಬಲ್ಲವರಾರೋ” ಎಂದು ಬಹುರೂಪಿ ಚೌಡಯ್ಯ ಬದುಕಿನ ನಿಗೂಢತೆಯನ್ನು 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾನೆ. “ಆರು ದರ್ಶನವೆಲ್ಲ ಎನ್ನ ಬಾಚಿಯ ಕಲೆ ಮಿಕ್ಕಾದ ಮೀರಿದ 
ಅವಧೂತರುಗಳೆಲ್ಲ ಎನ್ನ ಉಳಿಯೊಳಗಣ ಒಡಪು” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಬಾಚಿ ಕಾಯಕದ 
ಬಸವಣ್ಣನಿಗೆ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕವೇ ದರ್ಶನವಾಗಿದೆ. “ಅಟ್ಟೆಯ ಚುಚ್ಚುವ ಉಳಿಯ 
ಮೊನೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನ ಕಂಡು, ಇತ್ತಲೇಕಯ್ಯಾ ಕಾಯದ ತಿತ್ತಿಯ 
ಹೊತ್ತಾಡುವನ ಮುಂದೆ, ನಿನ್ನ ಭಕ್ತರ ಠಾವಿನಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಮುಕ್ತಿಯ ಮಾಡು” ಎಂದು 
ಮಾದಾರ ಧೂಳಯ್ಯ ಶಿವನನ್ನೇ ಗದರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆನೆ ಕುದುರೆ ಭಂಡಾರವಿರ್ದಡೇನೊ 
ತಾನುಂಬುದು ಪಡಿಯಕ್ಕಿ ಒ೦ದಾವಿನ ಹಾಲು, ಮಲಗುವುದರ್ಧ ಮಂಚ. ಈ ಹುರುಳಿಲ್ಲದ 
ಸಿರಿಯ ನೆಚ್ಚಿ ಕೆಡಬೇಡ ಮನುಜಾ” ಎಂದು ಕಾಶ್ಮೀರದಿಂದ ಬಂದ ದೊರೆ ಮಹಾದೇವ 
ಭೂಪಾಲ (ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯ) ಕಟ್ಟಿಗೆ ಮಾರುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತ ಬದುಕಿನ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಆನ೦ದಕ್ಕಿಂತ ಕಾಯಕದ ಆನಂದ ಮಹತ್ವದ್ದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಸಕಲೇಂದ್ರಿಯವೆಂಬ ಹಿಂಡು ಮಂದೆಯಾಗಿವೇಕೊ. ಇದರ 
ಸಂಗವ ಬಿಡಿಸು ನಿಮ್ಮ ನಿಜದಂಗವ ತೋರಿ.” ಎ೦ಬುದು ವೀರಗೊಲ್ಲಾಳನ ಬಯಕೆಯಾಗಿದೆ. 
“ನೆಲ್ಲು ನೆಲದಲ್ಲಿಯೆ ಅಳಿದು ಹುಲ್ಲಿನ ಒಡಲಲ್ಲಿಯೆ ಜನಿಸಿ ಆ ಹುಲ್ಲ ತನ್ನೊಳಗಿರಿಸಿದ 
ಭೇದವ ನೋಡ?” ಎಂದು ಹೊಡೆಹುಲ್ಲ ಬಂಕಣ್ಣ ತನ್ನ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಬ೦ದ 
ಜ್ಞಾನದಿ೦ದಲೇ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು ಉಸುರುತ್ತಾನೆ. 


ವೇದಶಾಸ್ತವನೋದುವುದಕ್ಕೆ ಹಾರುವನಲ್ಲ 

ಇರಿದು ಮೆರೆವುದಕ್ಕೆ ಕ್ಪತ್ರಿಯನಲ್ಲ 

ವ್ಯವಹರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ವೈಶ್ಯನಲ್ಲ 

ಉಳುವ ಒಕ್ಕಲಮಗನ ತಪ್ಪ ನೋಡದೆ ಒಪ್ಪುಗೊಳ್ಳಯ್ಯಾ 
ಕಾಮಭೀಮಜೀವಧನದೊಡೆಯ ನೀನೆ ಬಲ್ಲೆ. 
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ಎಂದು ಒಕ್ಕಲಿಗ ಮುದ್ದಯ್ಯ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ, ಬಸವಣ್ಣನವರು ರೈತಾಪಿ ಜನರನ್ನು 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ 
ಮನುಧರ್ಮದ ವಿರುದ್ಧ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸಿದ್ದರು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವಾಗದಿರದು. 


ಶೂದ್ರರಾದ ರೈತಾಪಿ ಜನರು, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು, ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರು 
ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿ೦ದ ಮನುಧರ್ಮದ ಪುರುಷಪ್ರಧಾನವಾದ ವರ್ಣ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಪಡಬಾರದ ಕಷ್ಟ ಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಅನುತ್ಪಾದಕ 
ಪುರುಷರಿಗಾಗಿಯೇ ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಸುಖಭೋಗಗಳು ಮೀಸಲಾಗಿದ್ದವು. ಇವರು ಮಾತ್ರ 
ಜನಿವಾರ ಧರಿಸುವ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದರು. ಜನಿವಾರ ಧರಿಸುವ ಬ್ರಾಹಣ ಓದಿರಬಹುದು, 
ಬರಿದಿರಬಹುದು ಆದರೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಯಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಲ್ಲ. ಉತ್ಪಾದನೆಯ 
ಅನುಭವದಿಂದ ಬರುವ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವನೆಂದೂ ಪಡೆಯಲಿಲ್ಲ. 
ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಕಾದಿರಬಹುದು ಆದರೆ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಲಿಲ್ಲ. ವೈಶ್ಯ ವಸ್ತುಗಳ ಮಾರಾಟ 
ಮಾಡಿರಬಹುದು, ಕೃಷಿಭೂಮಿಯ ಒಡೆಯನೂ ಆಗಿರಬಹುದು ಆದರೆ ಸ್ವತಃ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಈ ಮೂರೂ ವರ್ಣದವರಿಗೂ ಜನಿವಾರ ಇದೆ. ಆದರೆ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಪ೦ಚಮರಿಗೆ ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲ. ಯಾರಿಗೆ ಜನಿವಾರ 
ಇತ್ತೋ ಅವರು ದುಡಿಯದೆ ಸುಖಜೀವನವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ಯಾರಿಗೆ ಜನಿವಾರ 
ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲವೊ ಅವರು ದುಡಿದೂ ಕಷ್ಟ ಜೀವನವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯನ ಕಡೆಗೆ ಬಂದರು ಈ ಅನ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ದ 
ಸಿಡಿದೆದ್ದರು. “ಜಾತಿ ಸಂಕರವಾದಬಳಿಕ ಕುಲವನರಸುವರೆ” ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಕೇಂದ್ರಿತ ಶರಣ ಸಂಕುಲವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳ ಶೂದ್ರರಿಗೆ, ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ 
ಮತ್ತು ಪಂಚಮರಿಗೆ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು. ಅವರೆಲ್ಲ 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಂಡರು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ 
ಜಾತಿಗಳ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಜಾತಿಯನ್ನು ಮೀರಿ ಒಂದು ವರ್ಗವಾಗಿದ್ದು 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಎಂಬುದು ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. ಅವರೆಲ್ಲ ತಮ್ಮ ಕಾಯಕಗಳ 
ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ಉಳಿಸಿಕೊಂಡರು. ಆದರೆ ಆ ಕಾಯಕಗಳ ಒಳಗೆ ಇದ್ದ 
ಜಾತಿವಿಷವನ್ನು ಹೊರಹಾಕಿದರು. ಹೀಗೆ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಸಮಗಾರ, ಮಾದಾರ, ಮೇದಾರ, 
ಡೋಹರ, ಅಂಬಿಗ ಮುಂತಾದ ಪದಗಳು ಜಾತಿ ಸೂತಕವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಕಾಯಕ 
ಸೂಚಕಗಳಾಗಿ ಉಳಿದವು. 


ಹೊಲೆಗಂಡಲ್ಲದೆ ಪಿಂಡದ ನೆಲೆಗಾಶ್ರಯವಿಲ್ಲ. 
ಜಲ-ಬಿಂದುವಿನ ವ್ಯವಹಾರ ಒಂದೇ, 
ಆಶೆಯಾಮಿಷರೋಷಹರುಷ ವಿಷಯಾದಿಗಳೆಲ್ಲಾ ಒಂದೇ. 


WM ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಏನನೋದಿ, ಏನ ಕೇಳಿ, ಏನು ಫಲ? 

ಕುಲಜನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಆವುದು ದೃಷ್ಟ? 

ಸಪ್ತಧಾತು ಸಮಂ ಪಿ೦ಂಡ೦ ಸಮಯೋನಿ ಸಮುದ್ಧವಂ। 

ಆತ್ಮ ಜೀವ ಸಮಾಯುಕ್ತಂ ವರ್ಣಾನಾಂ ಕಿಂ ಪ್ರಯೋಜನಂ।॥ ಎಂದುದಾಗಿ, 
ಕಾಸಿ ಕಮ್ಮಾರನಾದ, ಬೀಸಿ ಮಡಿವಾಳನಾದ, 

ಹಾಸನಿಕ್ಕಿ ಸಾಲಿಗನಾದ, ವೇದವನೋದಿ ಹಾರುವನಾದ. 

ಕರ್ಣದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದವರುಂಟೆ ಜಗದೊಳಗೆ? 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ಲಿಂಗಸ್ಥಲವನರಿದವನೆ ಕುಲಜನು. 


ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಬಸವಧರ್ಮ ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮುಖಾಮುಖಿ 
ಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ, ವರ್ಣಗಳ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಕಾಯಕದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತದೆ. 


“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಷ್ಟು ಭಾರೀ ಪ್ರಯಾಸಪಟ್ಟು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಯಾವ 
ಧರ್ಮವೂ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಘನತೆ ಕುರಿತು ಬೋಧನೆ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಹಂದೂಧರ್ಮದ 
ಹಾಗೆ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಯಾವ ಧರ್ಮವೂ ಬಡವರ ಮತ್ತು ದುರ್ಬಲರ ಕತ್ತನ್ನು 
ಬಿಗಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿಲ್ಲವೆ೦ದು ದೇವರು ನನಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿನ.... ಗೋಮುಖವ್ಯಾಘ್ರರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಪ್ರಜಾಪೀಡನ ಯಂತ್ರಗಳ 
ಸಂಶೋಧನೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಭಂಗಿಗಳನ್ನು ದಲಿತರನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಹೀನಾಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಇಳಿಸಿದವರು ಯಾರು? ನಮ್ಮ ನಡವಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಹೃದಯಹೀನತೆ ಇದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ 
ವೇಳೆಗೆ ಅದ್ಭುತವಾದ ಅದ್ವೈತ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸುತ್ತೇವೆ. ಇದು ಗಾಯದ ಮೇಲೆ 
ಉಪ್ಪು ಸುರಿದಂತೆ.” ಎಂದು ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದ ಅವರು ವಿಷಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ವಿವೇಕಾನಂದರಿಗೆ ಬಸವಧರ್ಮದ ಪರಿಚಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಈ ದೇಶದ ಭವಿಷ್ಯ ಉಜ್ವಲ 
ವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 

ಐದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಹಳೆಯದಾದ ಹಾಗೂ ಜಗತ್ತಿನ ಏಳು ಅದ್ಭುತಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದ ಫರೋಹಾ ಖುಘುನ 450 ಅಡಿ ಎತ್ತರದ ಮಹಾ ಪಿರಮಿಡ್‌ ಈಜಿಪ್ಟ್‌ನಲ್ಲಿದೆ. 
ಹತ್ತಾರು ಟನ್‌ ಭಾರದ 20 ಲಕ್ಷ ಶಿಲೆಗಳನ್ನು ಬಳಸಲಾಗಿದೆ. ಆ ಶಿಲೆಗಳನ್ನು ಎಷ್ಟೊಂದು 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಜೋಡಿಸಲಾಗಿದೆ ಎಂದರೆ ಅವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಒಂದು ಹಾಳೆಯನ್ನು ಕೂಡ 
ಸೇರಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅಂಥ ಭಾರಿ ಶಿಲೆಗಳು ಸಾವಿರ ಕಿಲೊ ಮೀಟರ್‌ಗಳಷ್ಟು ಸುತ್ತಳತೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೂಡ ಸಿಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅಷ್ಟು ಭಾರದ ಶಿಲೆಯನ್ನು 450 ಅಡಿಗಳಷ್ಟು ಎತ್ತರವರೆಗೆ ಒಯ್ಯುವಂಥ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ೨೨ ೨೨ ಲ 


ಕ್ರೇನ್‌ ಕೂಡ ಇನ್ನೂ ತಯಾರಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಬೆಳೆಯದ ಆ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ವಿದ್ಯಚ್ಛಕ್ತಿ ಕೂಡ ಇರದಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಈ ಸಾಧನೆಯ ರಹಸ್ಯ 
ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. 


ವಾನರನಿಂದ ನರನಾಗುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಪಾತ್ರ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ ಅವರ ಆಪ್ತ ಸಂಗಾತಿಯಾಗಿದ್ದ ಫ್ರೆಡರಿಕ್‌ ಏಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಅವರು ತಮ್ಮ “ದಿ 
ಪಾರ್ಟ್‌ ಫ್ಲೇಯ್ಡ್‌ ಬೈ ಲೇಬರ್‌ ಇನ್‌ ದಿ ಟ್ರಾಂಜಿಷನ್‌ ಫ್ರಾಂ ಏಪ್‌ ಟು ಮ್ಯಾನ್‌” 
ಕಿರುಹೊತ್ತಿಗೆಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಮಾನವನ ಎಲ್ಲ ಇರುವಿಕೆಗೆ ದುಡಿಮೆ ಮೊಟ್ಟಮೊದಲ 
ಆಧಾರ. ಇದು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ನಿಜವೆಂದರೆ ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ದುಡಿಮೆಯೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿತೆ೦ದು ನಾವು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.” ಎ೦ದು ಏಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಕಾಯಕ 
ಸಿದ್ಧಾ ೦ತ ಮೂಲಾಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. 


ಕಾಯಕವು ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಮೂಲಮಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕವು 
ಭೂಲೋಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಬದುಕಲು ಹೆಚ್ಚು 
ಯೋಗ್ಯವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕವು ಮಾನವರ ಮಧ್ಯದ ಅಂತಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಒಡೆದು ಹಾಕುತ್ತದೆ. ಕಂದಕಗಳನ್ನು ತುಂಬುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ಬದುಕನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವುದು. 


ದೇವ ಸಹಿತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ 

ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡಡೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ, ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಿಸಿದಡೆ 

ನಿಮ್ಮ ರಾಣಿವಾಸದಾಣೆ. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ ಚಿಕ್ಕದಲ್ಲ ಅಥವಾ ದೊಡ್ಡದಲ್ಲ. 


ನಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದಲ್ಲ ನಮ್ಮದು ಎಂಬ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಹೊಡೆದು 
ಹಾಕುತ್ತದೆ. ನಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲ ದೇವರ ಕೃಪೆ ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾದಾಗ ಅದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವೆಂದು 
ಜೋಪಾನವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಸುವ್ಯಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತೇವೆ. ಸತ್ಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ 
ವ್ಯಯಸುತ್ತೇವೆ. ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ ದುಂದುವೆಚ್ಚ 
ಮಾಡದಂತೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸುತ್ತೇವೆ. ಸೇವಾ ಮನೋಭಾವ ತಾಳುತ್ತೇವೆ. ದುಃಖಗಳಿಗೆ 
ಮತ್ತು ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವವರಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವ ಹಾಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ದೇವರ ಸಂಪತ್ತನ್ನು 
ವಿನಿಯೋಗಿಸಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರವಾದ ಕಾಳಜಿ ಹೊಂದುತ್ತೇವೆ. | 


WD ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಸುಡಾನ್‌ನಲ್ಲಿ ಭೀಕರ ಬರಗಾಲ ಬಿದ್ದಾಗ ಅಶಕ್ತ ಮಗುವೊಂದು ಹಸಿದು ಅಂಬೆಗಾಲು 
ಹಾಕುತ್ತ ವಿಶ್ವಸ೦ಸ್ಥೆಯ ಗ೦ಜಿಕೇ೦ದ್ರದ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಟಿತ್ತು. ಅದು ಯಾವಾಗ ಸಾಯುವುದು 
ಅದನ್ನು ಯಾವಗ ತಿನ್ನಲಿ ಎಂದು ಲೆಕ್ಕ ಹಾಕುತ್ತ ರಣಹದ್ದೊಂದು ಅದರ ಬಳಿಯೇ 
ಕಾಯುತ್ತಿತ್ತು. ಕೆವಿನ್‌ ಕಾರ್ಟರ್‌ ಎ೦ಬ ಛಾಯಾಗ್ರಾಹಕ ತೆಗೆದ ಈ ಚಿತ್ರ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ 
ತಲ್ಲಣಗೊಳಿಸಿತು. ಈ ಚಿತ್ರಕ್ಕೆ 1994ರಲ್ಲಿ ಎಶ್ವಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಪುಲಿಟ್ಸ್‌ರ್‌ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ದೊರೆಯಿತು. 
ಆದರೆ ಕೆವಿನ್‌ ಕಾರ್ಟರ್‌ ಹಾಗೆ ಚಿತ್ರ ತೆಗೆಯುವ ಭರಾಟೆಯಲ್ಲಿ ಮಗುವಿನ ಭವಿಷ್ಯದ 
ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚಿಸದೆ ಇರುವುದು ಬೇಸರ ಹುಟ್ಟಿಸಿತು. ತುತ್ತು ಅನ್ನಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಮಗು 
ಪರಿತಪಿಸುತ್ತಿದ್ದುದನ್ನು ಮತ್ತು ಆ ಮಗುವನ್ನು ತಿನ್ನಲು ಕಾದು ಕುಳಿತ ರಣಹದ್ದನ್ನು ಆತ 
ಪದೆ ಪದೆ ಜ್ಞಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಅನ್ನದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರತೊಡಗಿದ. ಅನ್ನವನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ 
ಕಾಣತೊಡಗಿದ. ಹಾಗೆಂದು ತನ್ನ ತಾಯಿಗೆ ಪತ್ರ ಬರೆದ. “ನನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿದ್ದರೂ 
ಎಷ್ಟೇ ಅರುಚಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ನನ್ನ ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಆಹಾರವನ್ನು ನಾನೆಂದೂ ಹಾಳು 
ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆ ಮಗುವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸು, ದಾರಿ ತೋರು ಮತ್ತು ದುರಂತದಿಂದ ಪಾರು 
ಮಾಡು ಎಂದು ನಾನು ದೇವರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಲಿನ ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ 
ನಾವು ಹೆಚ್ಚು ಸಂವೇದನಾಶೀಲರಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದು ನಾನು ಆಶಿಸುತ್ತೇನೆ. ನಾವು ನಮ್ಮ 
ಸ್ಪಾರ್ಥಭಾವ ಮತ್ತು ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳಿ೦ದ ಕುರುಡರಾಗಬಾರದು..... ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಹಂಚುತ್ತಲೇ ಇರು. ಜಗತ್ತಿನ ದುಃಖದಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸೋಣ. 
ಈ ಸ್ನೇಹಭಾವದ ಪತ್ರವನ್ನು ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಕಳುಹಿಸೋಣ.... ನೀವು ಆಹಾರದ ಬಗ್ಗೆ 
ದೂರುವಾಗ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿದಿನ ಆಹಾರವನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡುವಾಗ ಈ ಕುರಿತು ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಿರಿ...” ಎಂದು ಆತ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಕೆವಿನ್‌ ಕಾರ್ಟರ್‌ ಆ ಮಗುವಿನ ಘಟನೆಯಿಂದಾಗಿ ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಜರ್ಜರಿತನಾದ. 
ಮೂರು ತಿಂಗಳನಂತರ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡ. ಆತ ಪ್ರಸಾದದ ಮಹತ್ವ ಕುರಿತು 
ತಾಯಿಗೆ ಬರೆದ ಪತ್ರದ ಪ್ರತಿಗಳು ಜಗತ್ತಿನ ತು೦ಬೆಲ್ಲ ಹರಡುತ್ತಿವೆ. ಲೋಕದ ಮಾನವರನ್ನು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಿವೆ. ಪ್ರಸಾದದಲ್ಲಿ ಅರುಚಿ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ನಮಗೆ ಉಣಲು ಕಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಿಜವಾದ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಒಂದು 
ಅಗಳಿನ ಕಣವನ್ನೂ ಹಾಳುಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ಒಂದು ಲೆಕ್ಕಾಚಾರದ ಪ್ರಕಾರ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಶೇಕಡಾ 25ರಷ್ಟು ಆಹಾರ ಪೋಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳ ಸಂಗ್ರಹಣೆ, ಪ್ಯಾಕೇಜ್‌, ಸಾರಿಗೆ ಮತ್ತು ಆಹಾರ ಸೇವನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಾಳುಮಾಡುವ ಕಾರಣ ದೇಶ ಇಷ್ಟೊಂದು ನಷ್ಟ ಭರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದಹಾಗೆ ದೇಶದ ಜನತೆ ಆಹಾರ ಸೇವಿಸುವುದನ್ನು ಕಲಿತರೆ ಈ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. ಆರೋಗ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ “ಆಹಾರವ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಭೋ ಘಾಲಾ ತಾತಾಕ್‌) 


ಕಿರಿದು ಮಾಡಿರಣ್ಣಾ” ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇಂದು ಆಹಾರ ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಮಾರಾಟದ ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. ಆಹಾರ ಸೇವನೆ ಕೂಡ ಒಂದು ಮಾನಸಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾವು ಮರೆತಿದ್ದೇವೆ. ಪ್ರತಿ ತುತ್ತನ್ನು ಲಿಂಗಾರ್ಪಿತ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ಆಹಾರ ಸೇವನೆಯಲ್ಲಿ 
ದೇಹ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಒಂದಾಗಿಸಿ ಪ್ರತಿ ತುತ್ತೂ ದೇವರ ಕೃಪೆ ಎ೦ದು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು. 
ಆಹಾರವನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿಸುವ ಕ್ರಮ ಇದು. 


ನಾವು ಸೇವಿಸುವ ಆಹಾರವೊಂದೇ ಪ್ರಸಾದವಲ್ಲ. ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ನಕ್ಷತ್ರ, ಈ 
ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಕಾಯ ಕೂಡ ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೇ ಆಗಿದೆ. ನಾವು ಈ ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಏನೆಲ್ಲ ಗಳಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ಭೂಮಿಯಿಂದ ಏನನ್ನೂ ಒಯ್ಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ದೇಹವನ್ನು ಕೂಡ ಒಯ್ಯಲಾರೆವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು 
ಭಾವಿಸಬೇಕು. ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಸಂಪತ್ತು ದೇವರು ಕೊಟ್ಟದ್ದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅದರ ಮೇಲೆ 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಹಕ್ಕಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯು 
ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಂತೆ ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯು ದಾಸೋಹ ಪುಜ್ಞೆಗೆ 
ದಾರಿಮಾಡಿಕೊಡುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹ-ಪ್ರಸಾದದಂಥ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ತತ್ತ್ವ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮತಾವಾದದ ತತ್ತ ವಾಗಿದೆ. ಈ ಸಮತಾವಾದದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯರಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳೂ ಸೇರುತ್ತವೆ. ಬಸವಧರ್ಮ ಇಡೀ ಲೋಕವ್ಯವಹಾರದ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅವರ ದೇವರು ಲೋಕವ್ಯವಹಾರದ ಮಹಾದೇವಸೆಟ್ಟಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಧರಣಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಹಿರಿದಪ್ಪ ಅಂಗಡಿಯನಿಕ್ಕಿ 
ಹರದ ಕುಳಿತಿರ್ದ ನಮ್ಮ ಮಹಾದೇವ ಸೆಟ್ಟಿ 
ಒಮ್ಮನವಾದಡೆ ಒಡನೆ ನುಡಿವನು, 

ಇಮ್ಮನವಾದಡೆ ನುಡಿಯನು, 

ಕಾಣಿಯ ಸೋಲ, ಅರ್ಧಗಾಣಿಯ ಗೆಲ್ಲ, 

ಜಾಣ ನೋಡವ್ವ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 


“ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ದೇವರು 
ಒಬ್ಬನೇ ಇದ್ದಾನೆ. ಆತ ಒಂದು ಪೈಸೆಯಷ್ಟೂ ಸೋಲದೆ, ಅರ್ಧ ಪೈಸೆಯಷ್ಟೂ ಗೆಲ್ಲದೆ 
ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಸರ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಹಿಡಿದು ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನದ ವರೆಗೆ ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡ ಸಮತಾವಾದ ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. ಇಡೀ ಶರಣ ಸಂಕುಲದ 
ಚಿಂತನೆಯ ಕೇಂದ್ರ ಬಿಂದು ವ್ಯಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿ೦ಗವೇ ವ್ಯಷ್ಟಿ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆ ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವದ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಗಣಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿದಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಜೊತೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 


nnn ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನೂ ಹೊಂದುವುದರಿಂದ ಲೋಕವು ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಸಹಬಾಳ್ವೆಯ 
ಧಾಮವಾಗುವುದು. ಇದೇ ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ. ಅಂದರೆ ದೇವರ ಆನಂದಭವನ. ಇಂಥ 
ಆನ೦ದಭವನದಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯ, ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಬದುಕು ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ವಚನಕಾರರ 
ವಚನಗಳು ಹೀಗೆ ಸಾಹಿತ್ಯ, ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಬದುಕನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಎಷ್ಟು ಸಾಧ್ಯವೊ ಅಷ್ಟು ಕಡಿಮೆ ವಸ್ತುಗಳೂಂದಿಗೆ ಮತ್ತು ಆಂತರಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು 
ಸಾಧ್ಯವೊ ಅಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚು ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಬದುಕುವವನೇ ಶರಣ. 


ಶರಣನೆಂದರೆ ಅಹಂಕಾರದ ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ವೀರ. ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ತಲೆಬಾಗುವವ. ಕೇರಳದ ಮಾರ್ತಾಂಡಂನಲ್ಲಿ ಮಾರ್ತಾಂಡವರ್ಮ ಎಂಬ 
ರಾಜ ಆಳುತ್ತಿದ್ದ. ಮಹಾಶೂರನಾಗಿದ್ದ ಆತ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ರಾಜ್ಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಗೆದ್ದುಕೊ೦ಡ. 
ನಂತರ ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ತಿಳಿಯದೆ ಗಾಬರಿಯಾದ. ಆತನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವೆಂಬುದೇ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಒದ್ದಾಡತೊಡಗಿದ. ಕೊನೆಗೆ ಪದ್ಮನಾಭ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ 
ಹೋಗಿ ದೇವರ ಪಾದಗಳ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ನೆಚ್ಚಿನ ಖಡ್ಗವನ್ನಿಟ್ಟು ಶರಣಾಗತನಾದ. 
“ನಾನು ನಿನಗೆ ಶರಣಾಗತನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಎಲ್ಲ ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಐಹಿಕ 
ಆಸೆಗಳಿಂದ ದೂರವಾಗುವಂತೆ ಕೃಪೆ ಮಾಡು” ಎಂದು ಬೇಡಿಕೊಂಡ. ನಂತರ ತನ್ನ 
ರಾಜಧಾನಿಯ ಹೆಸರನ್ನೇ ಬದಲಾಯಿಸಿ ಪದ್ಮನಾಭಪುರ ಎಂದು ಕರೆದ. ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಗೆಲ್ಲದವ ಶರಣನಾಗಲಾರ. ದಾಸೋಹಂಭಾವ ತಾಳಲಾರ. 


ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹ ಭಾವ ಇರುವುದರಿಂದಲೇ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಮಂದಿ 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. “ಆಧುನಿಕ ಔಪಚಾರಿಕ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಮಿಕ ಶಕ್ತಿಯ 
ಶೇಕಾಡಾ 25ರಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಉಳಿದ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಜನ ಅನೌಪಚಾರಿಕ 
ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದರಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ.” ಎ೦ದು ಖ್ಯಾತ ಸಮಾಜ 
ಎಜ್ಜಾನಿ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ತಜ್ಞ ಥಿಯೊಡೊರ್‌ ಶನಿನ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ನೂರಾರು 
ದೇಶಗಳ ಜನರ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಆಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿ ಈ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಮಂದಿ ನೆರೆಹೊರೆಯವರ ಸಹಾಯ ಸಹಕಾರದೊಂದಿಗೆ 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. ಜನ ಇನ್ನೂ ಪರಸ್ಪರ ಕಷ್ಟಸುಖಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದು 
ಇದರರ್ಥ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಇದೆ ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಲೋಕ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ 

ಲೋಕದ ಸೊಮ್ಮು ತನಗೇಕಯ್ಯಾ. 
ಪರುಷ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ 

ಸುವರ್ಣದ ಸೊಮ್ಮು ತನಗೇಕಯ್ಯಾ. 
ಧೇನು ತಾನಾದ ಬಳಿಕ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ME) 


ಅನ್ಯ ಗೋವಿನ ಸೊಮ್ಮು ತನಗೇಕಯ್ಯಾ 

ಕಪಿಲಸಿದ್ಧಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ. 

ಹೀಗೆ ಸಿದ್ಧ ರಾಮ ಹೇಳುವ ಹಾಗೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವವು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ನಮ್ಮನ್ನು 
ಎಶ್ವಮಾನವರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ದೂರ ಉಳಿಯುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಜಂಗಮ (ಸಾಮಾಜಿಕ) ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇದೇ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ. 


ಶಿವಭಕ್ತರೇ ಅಧಿಕರು ನೋಡಯ್ಯಾ 
ಇದಕ್ಕೆ "ಅಧಿಕವಾಗಿ ಜಂಗಮವ ಕಂಡೆ. 
ಈ ದ್ವಿವಿಧವನೊಂದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದೆ 
ಕೂಡಲಸಕಿಗಮದೇಶ್‌. 


ಹೀಗೆ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಗೌರವ ಕಾಪಾಡುತ್ತದೆ. ಭೂಮಿಯ ಮಹತ್ವ 
ಸಾರುತ್ತದೆ. ಲೋಕದ ಜನರ ಹಿತಚಿ೦ತನೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಮಾನವರ ಹಿತ ಕಾಪಾಡುವುದೇ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಮಾನವನ ಹಿತ ಕಾಪಾಡುವ ಕ್ರಮ 
ಎಶ್ವಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಲಭ್ಯವಾದ 20 ಸಾವಿರದಷ್ಟು 
ವಚನಗಳು ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಆಸಿಯಾಗಿವೆ. ಈ ಆಸ್ಲಿಯನ್ನು ಜಗತಿಗೆ 
ಹಂಚುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಕನ್ನಡಿಗನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯ ವಾಗಿದೆ. 


ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವು ಕನ್ನಡದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಇದು ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಂತೆ ಕಾ೦ತಾಸಮ್ಮಿತವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯವಲ್ಲ ಆತ್ಮಸಮ್ಮಿತವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯ, 
ವಚನಗಳನ್ನು ಓದುವಾಗ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೇ ನಮಗೆ ಉಪದೇಶ ಮಾಡಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ವಚನಗಳು ವಚನಕಾರರ ಆತ್ಮನಿವೇದನೆಯಾಗಿರುವ ಕಾರಣ ಅವು ಆತ್ಮಸಮ್ಮಿತವಾಗಿವೆ. 
ರಾಜಾಜ್ಞ್ಜೆಯಂಥ ಪ್ರಭುಸಮ್ಮಿತ ವಚನಗಳೂ ಇವೆ. ಗೆಳೆಯನ ಹಾಗೆ ತಿಳಿಹೇಳುವ ಮಿತ್ರಸಮ್ಮಿತ 
ವಚನಗಳೂ ಇವೆ. ಸತಿಯ ಹಾಗೆ ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಕಾಂತಾಸಮ್ಮಿತ ವಚನಗಳೂ 
ಇವೆ. ವಚನದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವೂ ಇದೆ, ಕಾವ್ಯಧರ್ಮವೂ ಇದೆ, ಜೀವನಧರ್ಮವೂ ಇದೆ. 
ಒಟ್ಟಾರೆ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡದ ಮೊದಲ ನವ್ಯಕಾವ್ಯವಾಗಿರುವ ಹಾಗೂ ತಿರುಳಿನಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲ ಬಂಡಾಯ ಕಾವ್ಯವಾಗಿರುವ ವಚನಗಳು ಬದುಕಿನ ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿವೆ. 


(2006ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 26 ಮತ್ತು 27ರಂದು ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ಜಿಲ್ಲೆ ಸುರಪುರ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ 
ಕೊಡೇಕಲ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕಲ್ಯಾಣ ಕರ್ನಾಟಕ ಪ್ರಥಮ ಶರಣ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷೀಯ ಭಾಷಣ) 


© 


(WO 0ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಬಸವ ತತ್ತ್ವನಿ೦ದ ಸ್ವಾತಂತ್ಯ ರಕ್ಷಣೆ ಸಾಧ್ಯ 


ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮಗಳ ಜನ ಒಂದಾಗಿ ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ನೇತೃ ತ್ತದಲ್ಲಿ 
ಬಿಟಿಷರ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ 1947ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 14ರ 'ಮಧ್ಯರಾತಿ ಸ್ಟಾತಂತ 
ಠ್‌ ರಾಜಕೀಯ” ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಮೂಲಕ ನಾವು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತ ೫0 ಸ ಸ್ವಾತ೦ತ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಹೋರಟ ಸ ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಹಾಗಾಗದ ಕಾರಣ 
ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಲೇ ಹೋದವು. 


ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ಕೋಮುವಾದ, ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದದಿಂದಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕುಂಟುತ್ತ ಸಾಗಿದೆ. ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕನಸಾಗಿದೆ. 
ಉದಾರೀಕರಣ, ಖಾಸಗೀಕರಣ ಮತ್ತು ಜಾಗತೀಕರಣಗಳು ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಭಾರಿ 
ಅಡ್ಡಗಲ್ಲುಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ನಿವಾರಣೆಯಾಗದಿದ್ದರೆ ಸ ಸಾಮಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಮತ್ತು 


ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಒಂದಾಗಿ "ನಮ್ಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಚುಕ್ಕಾಣಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. 


ಭಾರತದ ಪರಂಪರೆಯಾದ ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವವನ್ನು ಸರ್ವರೂ ತಮ್ಮ 
ಬದುಕಿನ ವಿಧಾನವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಾಗ ಮಾತ್ರ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು "ಕೋಮುವಾದವನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಸ ಸಾಧ್ಯ ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವದ ಮೂಲಕ ನಾವು ಬಹುಮುಖಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದಿದ್ದೇವೆ. ಇದೇ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಇದರಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ, ಮುಸ್ಲಿಂ, ಸಿಖ್‌, ಕ್ರೈಸ್ತ, 
ಜೈನ, ಬೌದ, ಪಾರ್ಸಿ, ಬಡಕಟ್ಟು ಜಾನಪದ ಮುಂತಾದ ಸಂಸ್ಥ ತಿಗಳ 'ಸಮ್ಮಿಲನವಾಗಿದೆ. 
ಒಂದು ಧರ್ಮದವರು ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮದವರನ್ನು ಹೇಗೆ ಗೌರವಿಸಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಹಲವಾರು ಧರ್ಮಗಳ ಜನರು 
ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತ ಮಾದರಿ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇಂದು ಆ ಮಾದರಿ ಸಮಾಜ ನಶಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅದರ ಸ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, 
ಕೋಮುವಾದ. ಅಸಹನೆ ಮತ್ತು ಅರೋಪ -ಪತ್ಯಾರೋಪ ಪಗಳ “ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ವಾಗುತ್ತಿದೆ. ದೇಶದಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ “ಪೂರಕವಾದ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜ್ಯ ಶಾಹಿಗಳು 'ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಗ್‌ ಖಾಸಗೀಕರಣ ಮತ್ತು ಜಾಗತೀಕರಣ ಎಂಬುವು ಸ ಸಾಮಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ 
ಮಂತಗಳಾಗಿವೆ. ಉದಾರೀಕರಣವೆಂದರೆ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕ "ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ನೆಲೆಯೊರಲಿಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುತ್ತ ಅವು ಜನರ ಶೋಷ ಣೆ ಮಾಡಲು 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ND 


ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು. ಖಾಸಗೀಕರಣ ಎಂದರೆ ಭಾರಿ ಪಮಾಣದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಸರ್ಕಾರಿ 
ಸ್ವಾಮ್ಯದ ಕಾರ್ಯಾನೆಗಳನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸುತ್ತ ಅವು ಬಂಡೆದಾಳಶಾಹಿಗಳ ಪಾಲಾಗುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಜಾಗತೀಕರಣ ಎಂದರೆ ಭಾರತೀಯರು ವಿದೇಶಿವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೇವಲ ಗಾಹಕರಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುವುದು. ಅವರನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು 
ವಸ್ತುಮೋಹಿಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವುದು. ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕೆಂಬ ವರಣ 

ಷ್ವಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಉಳಿತಾಯ ಮಾಡದಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುವುದು. ಅಂದರೆ 
ಶ್‌ ನಿಷಾಯತ ಹಣಕ್ಕೆ ಕಡಿಮೆ ಬಡ್ಡಿ ನಿಗದಿಪಡಿಸುವುದು. ಕ೦ತಿನ ಮೇಲೆ ಸಾಲತೀರಿಸುವ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದಿಗೆ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ಸುಲಭವಾಗಿ ಸಾಲ ಸಿಗುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು. ಅವರು ಆ ಸಾಲದಿಂದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ಹೀಗೆ 
ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಾಲದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ನಗಿಸುತ್ತ. ಸುಲಿಗೆ ಮುಂದುವರಿಸುವುದು. ಆ 
ಮೂಲಕ ವಿದೇಶಿ ಕಂಪನಿಗಳು ಬಲಶಾಲಿಯಾಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಜಾಗತೀಕರಣದ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ಒಂದು ಈಸ್ಟ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಕಂಪನಿಯನ್ನು ಓಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾರತೀಯರು 200 
ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಹೋರಾಟ He RS ಇಂದು ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಪಬಲವಾದ 
200ಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಂಪನಿಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಯೂರಿವೆ. 5ೈೊನೆಗೊರದು ದಿನ 
ಯಯ ಈ ಕಂಪನಿಗಳ ಗುಲಾಮರಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಜಾತಿಭೇದ, ಲಿಂಗಭೇದ, ಧರ್ಮಭೇದ, ಉದಾರೀಕರಣ, ಖಾಸಗೀಕರಣ ಮತ್ತು 
ಜಾಗತೀಕರಣಗಳನ್ನು ಸೋಲಿಸದೆ ಸರ್ವರಿಗೂ ಹಿತಕಾರಿಯಾದಂಥ ವರ್ಗರಹಿತ 
ಸಮಾಜವನ್ನು Jud ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಸ ಸಾಧ್ಯ ಶೋಷಣೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಅರ್ಥಹೀನವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಭಾರತದ ಮೂಲಭೂತ ಸ ಸೈಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 
ಬರುತದೆ. 


ಜಾತೀಯತೆ, ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಲಿಂಗತಾರತಮ್ಯ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಅಂಟಿದ 
ಶಾಪಗಳಾಗಿವೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ ಸಮಾನತೆಯ ವಿಚಾರಕಾಂತಿ ಮಾಡಿದರು. 
ಅವರು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟ ಮಾರ್ಗವನ್ನೇ. ನಾವಿಂದು ಬಸವಧರ್ಮವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. 
ಬಸವಧರ್ಮವು ಜಾತೀಯತೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದು. "ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ 
ಕುಲವನರಿಸುವರೆ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಶ್ನಿಸಿ ಜಾತೀಯತೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 
“ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ಹ ಎನು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿ 
ಆದರ್ಶಪಾಯರಾಗಿದ್ದಾರೆ. “ಶರಣ ಸತಿ” ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಲಿ೦ಗ ಪತಿ' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಒಬ್ಬನೇ 
ದೇವರು. ಅವನೇ ಮಹಾನ್‌ ಎ೦ದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. “ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎಂದು 
ತಿಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳವರಿಗೂ ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು ಎಂಬುದನ್ನು 


(WW ಗವೆ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮ್ಮನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಣ್ಣತನದ ಚೌಕಟುಗಳಿಂದ 
ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದಂತೆ ಬದುಕುವುದೆಂದರೆ ಜಾತ್ಯತೀತರಾಗಿ, ಸರ್ವಧರ್ಮ 
ಸಮಭಾವದವರಾಗಿ, ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಮೇಲು ಕೀಳು ಭಾವನೆ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವುದು. 
ಉದಾತ್ತವಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸೀದಾ ಸಾದಾ ಜೀವನ ನಡೆಸುವುದು. ವಸ್ತುಮೋಹಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗದಂತೆ ಇರುವುದು. ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಸ್ವತಂತಧೀರರಾಗುವುದು. 
ಹೀಗೆ ಬಸವ ತತ್ತ ವಿ ನಮಗೆ ಸಾಕಲು ಕಲಿಸುವುದು. ಹೀಗೆ ಬಮಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ಭಯೋತ್ಪಾದಕರ ಆಟ ನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಪಚೋದಿಸುವಳ್ಲಿ 
ಸೋಲುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿವಾದಿಗಳು ಮೌನವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಪುರುಷರ ಅದಾರ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕತತ್ವ್ವದಿಂದ ದುಡಿದು. ತಿನ್ನುವ ಛಲ ಮೂಡುವುದು. 


ಕಾಯಕವು ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿನ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದು. ಕಾಯಕ 
ತತ್ತ್ವವು ಸಂಗಹ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು 'ನರೋಧಿಸುವುದರಿಂದ ಸುಲಿಗೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಪಸಾದ ತತ ತ್ರವು ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಬೇಕಾಬಿಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದಕ್ಕೆ ತಡೆಯೊಡ್ಡುವುದು. 
ಎಷ್ಟು ಜೀಕೆ ಅಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸ್ವಲ್ಪವೂ ಹಾಳಾಗದಂತೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ” ಉಪಯೋಗಿಸಿದರೆ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಉಪವಾಸ ಬೀಳುವುದಿಲ್ಲ. ದಾಸೋಹ ತತ್ನದಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಜ್ಞೆ 
ಮೂಡುವುದು. ಆ ಮೂಲಕ ಮೂಡುವ ಸಹಕಾರ ಭಾವದಿಂದ ಒಬ್ಬರ ಹಿತಚಿಂತನೆಯನ್ನು 
ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ಮಾಡತೊಡಗುವರು. 


ಬಸವ ತತ್ತ್ವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳ ಉತ್ಪನ್ನಕ್ಕೆ 
ಗಾಹಕರು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಸರಳ ಸಹಜವಾಗಿ ಬದುಕುವವರು ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಕಠಪನಿಗಳ ಗಾಹಕರಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಜನರು ವಸ್ತುಗಳ ಬದಲಿಗೆ ತತ್ತ ದೆ 
ಬೆಲೆ ಕೊಡುವೆಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು ದಿವಾಳಿ ತೆಗೆಯುತ್ತದೆ. 
"ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲದೆ ಬಡವಾದೆನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಕ್ಕಟಿ 
ಕೊಡುವುದನ್ನೂ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳದವರು if ಕೊಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳುವರೆ? ಹೀಗೆ ಬಸವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡದೆ ಸೋಲಿಸ ಸಬಹುದು. ಅದೇ ರೀತಿ ಭಯೋತ್ಪಾದಕರು, 
ಮ ಮತ್ತು pK ಇಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗದೆ ಉಳಿಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಬಿಸವ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣವಾದಾಗ ನಾವು ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ 
ಮುಕವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತೇವೆ. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ಕಾಲು ಪಾಲು ಜನರು ಸರ್ಕಾರದ ಆರ್ಥಿಕ ಸೌಲಭ್ಯಗಳಿಂದ 
ವಂಚಿತರಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಬದುಕು ನೆರೆಹೊರೆಯವರ ಸಹಕಾರದಿಂದ 
ಸಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಸಹಕಾರ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳನ್ನು ಮೀರಿ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಹಾಸಿಗೆ ಇದ್ದಷ್ಟು ಕೈಚಾಚುತ್ತ ಸಹಕಾರದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಾಲದ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಖರ ುುುಿ್ಲಿ್ಲಿ.(19) 


ಬಾಧೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಅಲ್ಲದೆ ದೇಶ ಕೂಡ ಸಾಲದ ಬಾಧೆಯಿಂದ ಹೊರಬರಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು. 

ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಹಕಾರ ಭಾವದ ಕೊರತೆಯಾಗುತ್ತಿರುವುದರಿ೦ದ ಮತ್ತು ರೈತರು 
ಸಾಲದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದರಿ೦ದ ರೈತರ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತಿವೆ. 
ಅಸಹಾಯಕ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ರೈತರನ್ನು ಮತ್ತು ಜನರನ್ನು 
ಸುಲಿಯುತ್ತಿರುವ ಬೀಜ, ಕೀಟನಾಶಕ, ರಸಗೊಬ್ಬರ, ಆಹಾರೋತ್ಪನ್ನ ಮತ್ತು ಬಳಕೆ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಕಂಪನಿಗಳು ಲಾಭವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇವೆ. 

ಬಸವತತ್ತ್ವದೊಂದಿಗೆ ದೇಶದ ಸಂಪನ್ಮೂಲ ಮತ್ತು ಮಾನವಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ 
ಸದ್ದಳಕೆಯಿಂದ ನಮ್ಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಸಾಗಿದರೆ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಲ್ಲದ ಹಾಗೂ ಸುಲಿಗೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ ಸ್ವಾಭಿಮಾನಿ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 


ಲರ್ಸವನಮ8ಮ್ಮ್ಮ್ಮ್ಯಃಾ ರ್ಟ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಕನ್ನಡದ ಕಂಪು ಕಲ್ಯಾಣದ ಬೆಳಕು 


12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ ನಡೆನುಡಿಗಳು 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆಚರಿಸುವ 
ಸುವರ್ಣ ಕರ್ನಾಟಕಕ್ಕೆ ಮಾಗದರ್ಶಿಯಾಗಬಲ್ಲವು. ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಯ ಬಗ್ಗೆ 
ಶರಣರಿಗೆ ನಿಖರವಾದ ಪರಿಜ್ಞಾನವಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ ತಾರತಮ್ಯವಿಲ್ಲದ 
ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ 
ಸಾಧನೆ ಮತ್ತು ಚಿಂತನೆ 21ನೇ ಶತಮಾನದವರಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿವೆ. 


ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹೇಗಿರಬೇಕು? ನಮ್ಮ ಭಾಷಾನೀತಿ ಹೇಗಿರಬೇಕು? ಧರ್ಮ 
ಹೇಗಿರಬೇಕು? ನಮ್ಮ ಕಲೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಸಂಸ ತಿಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಅವು ಹೊಸ ಮೌಲ್ಯ ಗಳೊಂದಿಗೆ ಹೇಗೆ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಹೊಂದಬೇಕು? ಸಮಾಜದೊಳಗಿನ 
ಸಮುದಾಯಗಳ ಮಧ್ಯದ ಸಂಘರ್ಷ ವನ್ನು ಹೇಗೆ ಶಮನಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಮಾನವ ಎಕಾಸಕ್ಕೆ 
ಅಡ್ಡಿಯಾಗುವಂಥ ಆಚರಣೆಗಳಿಂದ ಹೇಗೆ. ದೂರವಾಗಬೇಕು? ಹೊಸ ಜೀವನಶೈಲಿಯನ್ನು 
ಹೇಗೆ ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು?) ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು 
ಘನತೆಯಿಂದ ಬದುಕುವಂತಾಗಲು ಏನು ಮಾಡಬೇಕು? ನೈತಿಕತೆ ಮತ್ತು ದಾಂಪತ್ಯದ 
ಮಹತ್ವವೇನು? ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣದ ಆರ್ಥಿಕನೀತಿಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಜಾರಿಗೊಳಿಸಬೇಕು? 
ಪರಿಸರವನ್ನು ಹೇಗೆ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಜಗಜ್ಯೋತಿ ಬಸವೇಶ್ವರರು 
ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಶರಣ ಸಮಾಜದ ರೂಪು-ರೇಷೆಗಳ ಅರಿವು 
ಮೂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಪಜಾಪಭುತ್ಸದ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಜನಪಾಶಿನಿಧ್ಯ ಕಾಯಕ ಸಮಾನತೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಜ್ಜೆ 
ಮತ್ತು ಮುಕ್ತ ಫೆಂತನೆಗಳು ಮಹತ್ವದ ಪಾತೆವನ್ನು 'ವಹಿಸುತವೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸಾರಿ "ಹೇಳಿದರು. ಬುದ್ಧನಲ್ಲಿ ಶೂ "ವಿಚಾರಗಳು ಹಿಂತ ಪದಲ್ಲಿವೆ; ಆದರೆ "ಬಸವಣ್ಣನವರಲ್ಲಿ 
ಅವು ಕಿಯಾರೂಪ ತಾಳಿದವು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಅಪೂರ್ವ 
ಪಯೋಗ ಮಾಡಿದರು. ಅವರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಮಧ್ಯ ಯುಗದಲ್ಲೇ ಅತ್ತಾ ಧುನಿಕವಾಗಿದ್ದವು. 
ಈಗ ಅವು ನಮಗೆ ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿವೆ. 


ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣವಾದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ “ಗುರು-ಲಿ೦ಗ-ಜ೦ಗಮ', 
“'ಕಾಯಕ-ಪಸಾದ-ದಾಸೋಹ' ಮತ್ತು " ಸಮರತಿ-ಸಮಕಳೆ-ಸಮಸುಖ' ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳು 
ಮಹತ್ವದ ಪಾತವನ್ನು ವಹಿಸುತ್ತವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಶರಣರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ EE) 


ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿಸಿದರು. 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿರುವ ನಾವೆಲ್ಲ ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ 
ಶರಣರ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಶರಣರ ಚಳವಳಿ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿಡಬೇಕು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಜಾತಿಸಂಘರ್ಷ, 
ಕೋಮುಗಲಭೆ, ಭಾಷಾ ಸಮಸ್ಯೆ, ನಿರುದ್ಯೋಗ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜ ನರ ಸತ್ತ ಸಮಾಜವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಅದು ಹೇಗೆ ಸಮೃದ್ಧಗೊಳಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರಿಂದ ಕಲಿಯಬೇಕಿದೆ. ಶರಣರನ್ನು 
ಅರಿಯದೆ ಟ್‌ ಕರ್ನಾಟಕದ ಆಚರಣೆ TRIG 


ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಬೆಲೆ ಕೊಡದ ಸಮಾಜವು ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಮಾಜ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು ಪತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಕಟ್ಟಕಡೆಯವರಾದ ಕಾಯ ಜೀವಿಗಳು ಶರಣರ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮೊಟ್ಟ 
ಮೊದಲನೆಯವರಾದರು. 


ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿನ 33 ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳು ಮತ್ತು ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಜಾತಿ, ಉಪಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ವೃಶ್ಯತೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. ಮೇಲ್ವರ್ಗ, 
ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳು ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳನ್ನು ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಪುರುಷ 
ಪಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಲೆಯ ಕಾರಣ ಮಹಿಳೆ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸಲು ನಿರಂತರ ಪೆಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. 
850 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ ಇದನ್ನರಿತ ಶರಣರು, “ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು, ಹಾಗಿ ಜನಾಂಗ, 
ಒಂದೇ ಭೂಮಿ' ಎಂಬುದನ್ನು ಪತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಎಶ್ವವ್ಯಾಪಿ ಚಿ೦ತನೆಗಳನ್ನು 
ಹರಡಿದರು. ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನರು, ಮಹಿಳೆಯ. ಹ ನ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ 
ಪಜ್ಞಾವ೦ತರು ಶರಣರ ಚಿಂತನೆಗಳಿಗೆ ಬೆಂಬಲ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಜೌತಿಸಂಕರವಾಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲದ ede ಆ ಮೂಲಕ ನವಮಾನವರ 


ಉದಯವಾಯಿತು. 


ಇಂಥ ಉನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳ ಪಚಾರಕ್ಕೆ ಶರಣರು ಜನಭಾಷೆಯಾದ ಕನ್ನಡವನ್ನೇ 
ಬಳಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಧಮನಗುರುಗಳು ಸಂಸ್ತತದ ಮೂಲಕ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಂಸ್ಕೃತವನ್ನು ಅರಿಯದ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ದೇವರ ಜೊತೆಗಿನ 
ಬಿರ್ಚುಗುನರಳ ಜ್‌ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಭಾಷೆ Son ಶೋಷಣೆಯ 
ಮೂಲವಾಗುವುದನ್ನು ಶರಣರು ಗುರುತಿಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಜನಭಾಷೆಯಾದ ಕನ್ನಡವನ್ನೇ 
ಧರ್ಮದ ಭಾಷೆಯನ್ನಾಗಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ದೇವರು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ 
ಮಾತನಾಡತೊಡಗಿದ. ನಮ್ಮ ನಾಡಿನ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ದೇವರನ್ನು ಕನ್ನಡದ ಮೂಲಕ 
ಅರಿಯತೊಡಗಿದರು. ಮಧ್ಯವರ್ತಿಗಳನ್ನು ದೂರ ಸರಿಸಿ ದೇವರು ಮತ್ತು ಜನರ ಮಧ್ಯೆ 
ನೇರ ಸಂಪರ್ಕ ಉಂಟಾಗುವಂತೆ ಶರಣರು ಮಾಡಿದರು. ಈ ಎಲ್ಲ ಬದಲಾವಣೆಗಳ 
ಸೂತಧಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಸಿದ್ದರಾಮರಂಥ ಶರಣರು ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಬಸವಧರ್ಮ ಎಂದು ಕರೆದರು. 


OD ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಕನ್ನಡವು ಧರ್ಮದ ಭಾಷೆಯಾದ ಕಾರಣ. ಬೇರೆ ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಪದೇಶಗಳಿಂದ 
ಜತ Nes ಕೂಡ ಕನ್ನಡ ಕಲಿತು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿಯೇ ವಚನಗಳನ್ನ್‌ ಬರೆದರು. 
ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ತದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಸಾಧಿಸಿದ ಶರಣರು ಕೂಡ ಕನ್ನ ಡದಲ್ಲೇ ವಚನ ರಚನೆ" ಮಾಡಿದರು. 
ಬ್ಬರು ನೆಲದ "ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದರ ಜಾ ಐಕ್ಕ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬುದು 
ಶರಣರ ಸಂದೇಶವಾಗಿದೆ. ನೆಲದ ಭಾಷೆಯಾದ ಕನ್ನಡದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಶಾಹ ಸಂಸ್ಕತವನ್ನು 
ಶಕ್ತಿವರ್ಧಕದಂತೆ ಬಳಸಿದರು. ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಸಂಸ್ಕೃತದ ಉದ ರಣೆಸಳಿಂದ 
ತುಂಬಿಹೋಗಿವೆ. ಶರಣರ ವಚನಗನ್ನಡ ಹೀಗೆ ಸಮೃದ್ಧವಾಯಿತು. ಭಾಷೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ 
ಕಮವಿದು. 


ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆ ಪೂರ್ವದ ಹಳೆಗನ್ನಡ, ಹಳೆಗನ್ನಡ ಮತ್ತು ನಡುಗನ್ನಡ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು 
ದಾಟಿ ಹೊಸಗನ್ನಃ ಡವಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಹೀಗೆ ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆ “ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ee 
ಅನೇಕ ಭಾಷೆಗಳ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ತನ್ನ! ದಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಲ 
ಶಬ್ದಗಳಿಗಿಂತ ಪರಭಾಷೆಯ ಶಬ್ದ ಗಳೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿವೆ. ಸಂಸ್ಕೃತ, ಸೆ ಪಾರ್ಸಿ, ಉರ್ದು, 
ಹಿ೦ದಿ, ಮರಾಠಿ, ಕೊಂಕಣಿ, ತೆಲಗು, ತಮಿಳು ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಭಾಷೆಗಳ ಶಬ್ದಗಳು 
ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಬಂದು ಕನ್ನಡಮಯವಾಗಿ ಕನ್ನಡದ ಶಬ್ದಸಂಪತ್ತನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿವೆ. ಆದರೆ ಹೀಗೆ 
ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ ಕನ್ನಡವನ್ನು ಏಕತಾನತೆಯ ಕನ್ನಡವಾಗಿಸಲು ಕೆಲವರು ಯತ್ನಿಸಿದರು. 
ಕನ್ನಡ ಆಡಳಿತ ಭಾಷೆಯಾಗಿಸುವ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಪರಭಾಷೆಯ ಕನ್ನಡಮಯ ಶಬ್ದಗಳ ಬದಲಿಗೆ 
ಕನ್ನ 'ಔರಯಾವಾಗರ ಕೃತಿಮವಾಗಿ ಉಳಿಯುವಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಅಧಿಕೃತವಾಗಿ 
ಜರನೂಳಸದರು. 


ಆರಕ್ಷಕ, ಅಭಿಯಂತರ, ಅಪರ ಮತ್ತು ನ್ಯಾಯವಾದಿಯಂಥ ಸಂಸ್ಕತ ಪದಗಳು 
ಇಂದಿಗೂ ಕನ್ನಡಮಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಕನ್ನಡದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ವರ್ಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತವನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡಂತೆ 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಅನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇದು ಕಾಲದ ಕರೆ. ಹೀಗೆ ಭಾಷಾನೀತಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಶರಣರು 
ನಮಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಶರಣರ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ. ಕಾಯಕವನ್ನು ಜಾತಿಯಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿದ್ದು 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ನೋಡಿದ್ದು. ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕದಿ೦ದ 
ಯಾವುದೇ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೀಳರಿಮೆಯಿಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು 
ಕಸಗುಡಿಸುವವರು, ತೊಗಲು ಹದ ಮಾಡುವವರು, ಚಪ್ಪಲಿ ಹೊಲಿಯುವವರು, ಬಟ್ಟೆ 
ತೊಳಯುವವರು, ಸ್ಮಶಾನ ಕಾಯುವವರು ಮುಂತಾದವರು ಸತ್ಯ ಶುದ್ಧ ಕಾಯಕದಿಂದ 
ಗುಣಾಢ್ಯರಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. ಪಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು ಕಾಯಕ "ಜೀವಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಕಜಾವುಡೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರಲಿಲ್ಲ, ಶರಣರು ಇಂಥ ಅನುಮಪ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು! 


ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ತನಗಾಗಿ ಮತ್ತು ತನ್ನ ಕುಟುಂಬಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಮಾಡುವ 
ಕೆಲಸವಲ್ಲ. ಸ್ವಾವಲಂಬನೆ, ಕುಟುಂಬ ಪೀತಿ 'ಮತ್ತು ಹಳ ಪಜ್ಜೆಯೊಂದಗೆ ಮಾಡುವ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 7.೨.೨ ಟಛ್ಫ್ರ್ರ 


ಮಾನವ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅದು ಕೂಡ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯೇ ಆಗಿದೆ. ಕಾಯಕವೇ 
ದೇವರನ್ನು ಕಾಣ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕವು ಪಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಪಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಕೂಡಿದೆ. "ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಪಡೆದದ್ದಕ್ಕೆ "ದುಡಿದು ಗಳಿಸಿದ್ದೇವೆ' ಎಂಬ ಅಹಂಭಾವ 
ಮೂಡದೆ ಇರುವಂತೆ ಪಸಾದ ತತ್ತ್ವ ನಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು. ದ್ಯ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ 
ಪಡೆದದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಪಸಾದವೆಂದು ಭಾನಿತ ಆ ಪಸಾದವನ್ನು ತಮಗೆಷ್ಟು ಬೇಕೋ 
ಅಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬಳುಕೊಂಡು ಮಿಕ್ಕಿದ್ದನ್ನು ದಾಸೊಹದ ಅಕಷ ವಿನಮವಾಗಿ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಾಕೂ ನಿರುದ್ಯೋಗಿಗಳಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳ ಕಾರಣ ಯಾರೂ 
ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾರೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಯಾರೂ ಒಂಟಿತನವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದ 
ಕಲ್ಯಾ ಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರಿದ್ದರು ಆದರೆ ಬೇಡುವವರಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಊರ ಮು೦ದೆ ಹಾಲ ಹಳ್ಳ 
ಹರಿಯುತ್ತಿತ್ತು. ಅಂದರೆ ಜನರ ಬದುಕು ಸಮೃ ದೃವಾಗಿತ್ತು. 


ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡು ಎಂದು ಭಗವದ್ಗೀತೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು. “ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪತಿಯೊಬ್ಬ 
ಕಾಯಕ. ಜೀವಿಗೆ ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿದೆ. ಶೌಗಪೂಜೆ 
ಕೂಡ ಒಂದು ಕಾಯಕವೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಲ್ಲೂ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇದೆ. ಇದೆಂಥ ಕಾಯಕ, ಅದೆಂಥ ಫಲ ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಅನುಭಾವದ ಕಾಯಕವಾಗಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದರಿಂದ ಸಿಗುವ ಫಲವೆ೦ದರೆ ಒಳಲೋಕದ ಆನಂದ ಮತ್ತು ಹೊರಲೋಕದ 
ಅಧ್ಯು ದಯ ಪಜ್ಞೆ "ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, 
ಸಮಸುಖವನರಿಹುದನ್ನಕ?' ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಶ್ಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡು 
ಸಮಾನವೆಂದು ಸಾರುವುದೇ ಸಮರತಿ ಪಜ್ಞೆ ಬಹ್ಮತೇಜ, ಕ್ಷಾತ್ರ ತ್ರೇಜಗಳಿಲ ಇರುವುದೊಂದೇ 
ಮಾನವ ತೇಜ ಎಂದು ಸಾರುವುದೇ ಸಮಕಳಿ' -್‌್ರ್ಯ ಸಮಕಳೆ ಮಜ್ಜೆ ಸ್ಥಿ ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿಯನ್ನು 
ಹೊಡೆದುಹಾಕುತ್ತದೆ. ಬಡವರಿಗೊಂದು ಸುಖ, ಶೀಮಂತರೆಗೊಂದು ಸುಖ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಆರಿಯುವುದೇ ಸಮಸುಖ ಪಜ್ಞೆ ಈ ರೀತಿ ವಿಶ್ವಮಾನವನಾಗುವುದೇ 
ಲಿಂಗಪೂಜೆಯ ಫಲ! 


ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಮಾನವರನ್ನು ಎಶ್ವಮಾನವರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದರು. 
ಶರಣರೆಂದರೆ ವಿಶ್ವಮಾನವರು. ಜಗನ್ನಿ ,ಯಾಮಕನಿಗೆ ಮಾತ್ರ EN ಹೇಡಿಗಳಂತೆ 
ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಶರಣಾಗತರಾಗುವವರಲ್ಲ. ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರರಲ್ಲ, ತ್ಯಾ ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಲೋಕದ 
ವಿರೋಧಿಗಳು. ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು, ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು. "ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ ಅನ್ನದ 
ಯಣ (ಜೋಳವಾಳಿ) ಎಂಬ ಮೌಲ್ಯದಲ್ಲಿ ನರಬಿಕೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ತತ್ವ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಮರಣವನ್ನು 
ಕೂಡ ಆಹ್ವಾನಿಸುವ ಮೌಲ್ಯ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. "ಜೋಳವಾಳಿಯಾನಲ್ಲ, 'ವೇಳೆವಾಳಿಯನ 
ನಾನಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. | 


nse iad ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತ ಮತ್ತು 
ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಜಂಗಮಲಿಂಗ (ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರು) ವನ್ನು ದಾಸೋಹದ 
ಮೂಲಕ ಪೂಜಿಸುತ್ತ ಇಹ ಲೋಕದ ಬದುಕನ್ನು ಹಸನುಗೊಳಿಸಿದರು. ಮತ ಲೋಕವನ್ನು 
ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾಗಿಸಿದರು. 


ಈ ಲೋಕ ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತು ದೇವರೇ ಈ 
ಲೋಕವ್ಯವಹಾರದ ವ್ಯಾಪಾರಿಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ “ಕಾಣಿಯ ಸೋಲ. ಅರ್ಧಗಾಣಿಯ 
ಗೆಲ್ಲ' ಎಂಡು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪೈಸೆ, ಅರ್ಥಪೆ ಓಸೆಯಷ್ಟು ಕೂಡ 
ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಯಾದಗಂತೆ ದೇವರು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ da ಜೀವಜಾಲ 
ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ ಎಂದರ್ಥ. ಇಂಥ “ದೇವರ ಉಪಾಸಕರ ಮೇಲೆ 
ಪರಿಸರ ರಕ್ಷಣೆಯ. ಹೊಣೆ ಇದೆ ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಇಡೀ ಜೀವಜಗತ್ತಿನ 
ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ 
ಕುಲಜರಾದರು. 


ಇಂಥ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗೆ "ಗುರು-ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮ'ವೇ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. ಗುರುವೆಂಬ 
ಅರಿವನ್ನು ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಲಿಂಗವನ್ನು ಮತ್ತು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರೆಂಬ ಜಂಗಮವನ್ನು 
AS 7: ಕಾಣಬೇಕು. ಇರ್‌ ತಿವಿಧ ದಾಸೋಹ. "ಇಂಥ ದಾಸೊಲಾಮಿ 
ಎಶ್ವಮಾನವನಾದ ಶರಣ. 


“ಶರಣ ಸತಿ ಲಿಂಗ ಪತಿ' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಶರಣರು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತನ್ನು ನೋಡಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಅನೇಕ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಸಮಾಜದ ಮುಖ್ಯವಾಹಿನಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 33 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ 
ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಒಂದು ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ಮಂದಿ ಮೌಲಿಕ ಮಹಿಳಾ 
ಸಾಹಿತಿಗಳು ಕಂಡುಬಂದದ್ದು ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ಅನುಭವ ಮಂಟಪವೆಂಬ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನಲ್ಲಿ 770 
ಅಮರಗಣಂಗಳು ವಿವಿಧ ಸಮಾಜದ ಪತಿನಿಧಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಹಡಪದ. “ಮಡಿವಾಳ, 
ಡೋಹರ, ಸಮಗಾರ, ಮೇದಾರ, ಮಾದಾಕ ಮುಂತಾದ ಸಮುದಾಯಗಳ ಪತಿನಿಧಿಗಳು 
ಅಲ್ಲಿದರು. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಜಾಪಭುತ್ವದ ಬೀಜ ಬಿತ್ತಿದರು. ಟಃ 


ಶರಣರ ಧರ್ಮವು ದಯೆಗೆ ಮತ್ತು ಪಜಾಪ ಪಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಮೂಲಾಧಾರವಾಯಿತು. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿ೦ಂದ ಕೂಡಿದ ಪಜಾಪಭುತ್ವವೇ` 21ನೇ ಶತಮಾನದ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಈ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲ ಶರಣಧಮಕವಾಡ' ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿದೆ. 


ಜನರನ್ನು ಹೀನಾಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಳ್ಳುವ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ, ಕರ್ಮಸಿದಾಂತ, ಜಾತಿ, 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಭೋಗವಸ್ತುವಾಗಿ ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ, ಧನಮದದಂಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳ 


ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾರಿದ ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಬಸವಧರ್ಮ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ RI) 


ಇಂಥ ಬಸವಧರ್ಮದ ಆಚರಣೆ ಎಂದರೆ ಪಜಾಪಭುತ್ಸದ ಆಚರಣೆ, ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ 
ಎ೦ದು ಸಾರುವ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಸುವ ವಸ್ಥೆ ಪ "ಪಾವನೆ, ಕಾಯಕ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಸಮೃದ್ಧ 
ಸಮಾಜದ ರಚನೆ, ಪಸಾದ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಅನ್ನದ ಅಗುಳನ್ನೂ ರಕ್ಷಿಸುವ ಯೊಜನೆ 
ದಾಸೋಹ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲದೆ ಸಕಲಜೀವಾತರ ಸಂರಕ್ಷಣೆ. 


ಹೀಗೆ ಕನ್ನಡ ಧರ್ಮವಾದ ಬಸವಧರ್ಮ ಕಲ್ಯಾಣದ ಬೆಳಕಾಗಿದೆ; ಕನ್ನಡದ ಕಂಪಾಗಿದೆ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಆಗರವಾಗಿದೆ. ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ನುಸುಳದೆ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳಿಗೂ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡುವ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ಕನ್ನಡ ಜನಪದರ ಧರ್ಮವಾದ ಬಸವಧರ್ಮ ಎಂಬುದು ಕನ್ನಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು 
ಪರಂಪರೆಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮ ಎಲ್ಲ ಜನವರ್ಗದವರ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಚಳವಳಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಚಳವಳಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಮುಂದುವರಿಯವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಪಜಾಪಭುತ್ನದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇರುವ ಸರ್ಕಾರಗಳ 
ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಸುವರ್ಣ ಕರ್ನಾಟಕ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಶರಣರ ನವನವೋನ್ಮೇಷಶಾಲಿನಿಯಾದ 
ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ಲೋಕ ಅರಿಯುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರದ ಆದ್ಯ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಮಹಾನ್‌ ಆಡಳಿತಗಾರರೂ ಆಗ್ಲಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬೃಹತ್‌ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು 
ಸ ಮುಂದೆ ಪತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವುದು ಕೂಡ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. (ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಸರಲಿಲ್ಲ, ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು 
ಬಸವ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೇ ಎರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. 'ಅಂತೆಯೆ ವಿಧಾನಸೌಧದ ಮುಂದ: ಪಜಾಪಭುತ್ವದ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡುವುದು ಫವಕ್ಕವಾಗಿದೆ 
ಹೊರತಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಪೂಜೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ.) 


(OO ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ? 


ಬಸವ ಬೆಳಹು (ರೂಪಕ) 


ಮಹಾತ್ಮಾ ಬಸವೇಶ್ವರರಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ, 
ಜಗಜ್ಜೊ ಡಿ ಬಸ ಸವೇಶ್ವರರಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ, 
ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸಪೇಶ್ವರರಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ, 
ಭಕ್ತಿ ಭಂಡಾರಿ ಬಸವೇಶ್ವರರಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ, 
ಎಶ್ವಗುರು ಬಸವೇಶ್ವರರಿಗೆ ಜಯವಾಗಲಿ, 


ಶರಣಬಸವ: ಇಂದು ಬಸವ ಜಯಂತಿ. ಆಹಾ ಈ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಸರು 
ಕೇಳಿದೊಡನೆ ಈ ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲೂ ಮನಕ್ಕೆ ತಂಪೆರೆದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗದೇವಿ ಬಸವ 
ಜನ್ಮೋತ್ಸವದ೦ದು ಬಸವಾಷ್ಟಕಂ ಕೂ 


ಭಕ್ತಿಯ ಸಾಗರ ನಿರ್ಮಲ ಬಸವಂ 

ಪೀತಿಯ ಆಗರ ಕೋಮಲ ಬಸವಂ 
ಉತ್ತಮ ಪುರುಷಂ ಸರ್ವರ ಮಿತಂ 

ಲೋಕದ ಗುರು ನಿತ್ಯಂ ಬಸವಂ 


ದೀನರ ದಲಿತರ ಪೀತಿಯ ಬಸವಂ 
ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿ ಧೀಕೋದಾತ್ತಂ 
ಭೇದ ವಿನಾಶಕಂ ಏಕೋಭಾವಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಆತ್ಮಂ ಬಸವಂ. 


ಜಾತಿಯ ಅಹಂ ಮುರಿದಂ ಬಸವಂ 
ಧರ್ಮದ ದಾರಿ ತೋರಿದ ಬಸವಂ 
ಸರ್ವರೂ ಒಂದೇ ಎಂದಂ ಬಸವಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಜ್ಞಾನಂ ಬಸವಂ. 


ಕಾಯಕಮಂತಂ ದುಃಖ ನಿವಾರಕಂ 
ದಾಸೋಹ ಭೌವಂ ಜೀವಪಿಯಂ 
ನಾನೆಂಬ ಭಾವಂ ವಿಶ್ವವಿನಾಶಕಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಸತ್ಯಂ ಬಸವಂ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 7-77...) 


ಪಡೆದದ್ದೆಲ್ಲ ಪರಮಾತ್ಮ ಪಸಾದಂ 
ಉಳಿದದ್ದೆಲ್ಲ ಲೋಕಹಿತಾರ್ಥಕಂ 
ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆದ ಭಕ್ತಂ ಬಸವಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ತತ್ತ ಎಂ ಬಸವಂ. 


ಒಳಗಿನ ಸುಖವ ಕೊಟ್ಟಂ ಬಸವಂ 
ಹೊರಗಿನ ದುಃಖವ ಕಳೆದಂ ಬಸವಂ 
ಅನುಭಾವಂ ಬೆಳಕೆಂದಂ ಬಸವಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಜೀವಂ ಬಸವಂ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗಂ ಪರಮಾತ್ಮ ಸಂಗಂ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗಂ ಸರ್ವಾತ್ಮ ಸಂಗಂ 
ದಯಾ ಭಾವಂ ಧರ್ಮದ ಮೂಲಂ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಮಂತಂ ಬಸವಂ 


ನಮ್ಮಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಂ 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗ೦ 
ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದು ಭಕ್ತರ ಅಂಗ೦ 
ಲೋಕದ ಗುರು ಲಿಂಗಂ ಬಸವಂ. 


ಜಗದೇವಿ: ಈ ಬಸವಾಷ್ಟಕ ಕೇಳಿ ಎನ್ನ ಹೃದಯ ತುಂಬಿ ಬಂತು. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ವೇಳೆ ನಾನು ಬಸವಾಷ್ಟಕವನ್ನೇ ಹಾಡೋದು. 


ಶರಣಬಸವ: ಜಗದೇವಿ ನಿನ್ನಂಥ ಹೆಂಡತಿಯನ್ನು ಪಡೆದ ನಾನು ಧನ್ಯ, ನಿನಗೆ 
ಗೊತ್ತೇ ಇದೆಯಲ್ಲಾ.. ನಾನು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸದಾ ಶರಣಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಶರಣು ಬಸವ 
ಎಂದು ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ಸದಾ ಹೇಳುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ತಂದೆ ತಾಯಿ ನನಗೆ ಶರಣಬಸವ 
ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟಿದ್ದು ಎಷ್ಟೊಂದು ಸೂಕ್ತವಾಗಿದೆ. 

ಜಗದೇವಿ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿರ್ಮಲರೂ ಕೋಮಲರೂ ಆಗಿದ್ದರು. 


ಶರಣಬಸವ: ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಅಹಂಕಾರ ಮುಕ್ತರೂ ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಯೂ 
ಭೇದವಿನಾಶಕರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಆದರ್ಶಗಳೇ ನಮಗೆ ದಾರಿದೀಪವಾಗಬೇಕಲ್ಲವೆ? 


ಜಗದೇವಿ: 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ದಾರಿದೀಪ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳೋದು? ಶಿವನೇ ಬಸವಾ ಬಸವಾ ಶಿವನೇ ಎನ್ನುತ್ತ 
ಎಭೂತಿಧಾರಿಯಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದ ಬದುಕಿದರೆ ಸಾಲದೆ? 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 

ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ. 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 


CH ಉನ ಪೂಚಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ? 
ಶರಣಬಸವ: ಲಿಂಗಪೂಜೆಗೆ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಉದ್ದೇಶವಿದೆ. 
ಜಗದೇವಿ: ಆತ್ಮಶಾ೦ತಿಯೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲವೆ? 


ಶರಣಬಸವ: ಬರಿ ಆತ್ಮಶಾಂತಿಯೇ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದ್ದರೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಕಲ್ಲನ್ನು ಪೂಜಿಸಿಯೂ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು ' ಜಗದೇವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರುಹಿದ 
ಇಷ್ಟಲಿರಿಗ ಪೂಜೆಗೆ ಆತ್ಮಶಾ೦ತಿಯ ಜೊತೆ ಲೋಕಶಾಂತಿಯ ಉದ್ದೇಶವೂ ಇದೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಿಸಿದರೆ ಲೋಕಶಾಂತಿ ಕೂಡ ಲಭಿಸುವುದೆ? 


ಶರಣಬಸವ: ಲೋಕಶಾಂತಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞ ಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಜಪತಪಗಳಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಶಾಂತಿ ಮಂತಗಳನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪಾಣಿಬಲಿಯನ್ನೂ 
ಕೊಡುವವರುಂಟು. ಹೀಗೆಲ್ಲ ಮಾಡಿದರೆ ಜಗತಿನಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ ನೆಡೆಗೊಳ್ಳವುದು ಎಂದು 
ಭಾವಿಸುವುದು ಭಮೆ. ಈ ಕುರಿತು ಬಸವಣ್ಣನೆವರು ಆಳವಾದ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಲೋಕಶಾಂತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಸನ್ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ಸ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ERE 


ಶರಣಬಸವ: ಹಾಗಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣದ ಧ್ಯಾನ. ಲೋಕದ 
ಅಶಾಂತಿಗೆ ಕಾರಣವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯೋದು. ಅವುಗಳ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ 
ಶರಣಸಂಕುಲದೊಂದಿಗೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಪಯತ್ನ ಮಾಡೋದು. 


ಜಗದೇವಿ: ನೀವು ಹೇಳೋದು ನನಗೆ ಅಥಿತಿ 


ಶರಣಬಸವ: ಜಗದೇವಿ. ಇದು ಗಹನವಾದ ವಿಚಾರ. ಪೂಜೆ ಮಂತಗಳಿಂದ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ ಲಭಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಸೇವೆ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ಹಾಗೆಂದರೆ? 


ಶರಣಬಸವ: ಕೇಳು... ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗ. ಕಿಯಾಶೀಲರಾಗಿ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವುದೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಸೇವೆ. 


ಸ್ವ ಅದು ಹೇಗೆ ಕಿಯಾಶೀಲರಾಗಿ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಸೇವೆ ಮಾಡೋದು? 
ನನಗೆ ಒಂದೂ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. 


ಶರಣಬಸವ: ಈ ಸೃಷ್ಟಿಗೊಬ್ಬ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಿದ್ದಾನೆ. ಆತನ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಮಾನವರ ಮೇಲೆ ಇದೆ. ಆದರೆ ಮಾನವರು ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ, 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳಿಂದ ಬದುಕನ್ನು ನರಕಸದ್ಭ ಶಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಭೇದಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಜಗತ್ತು ವಿನಾಶದ ಅಂಚನ್ನು ತಲುಪುತ್ತಿದೆ. ದಕ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮೇಲಿನ ವಚನ ಈ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯೆ ಸಹಚರ ಭಾವ 
ಉಪಾ?” ಲಿಂಗಭೇದ. ಜೆ ಸಮರತಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಬಹ್ಮತೇಜ. ಕ್ಲಾತತೇಜ 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಶು ಪಂಚಮರನ್ನು ನಿಸ್ತೇಜಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ವಣ್ಣಟೀದ 
ಮತ್ತು ಜಾತಿಭೇದಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಳಿಸಿದಾಕದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ?- ಎ ೨೨ಸಲಂಪಂಎಂ್‌ು(9) 


ಸಮಕಳೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವರು. ಬಡವರು ದುಡಿಯಲು ಸ್ವತಂತರು, ಒಡೆಯರು 
ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು. ಸ್ಪತಂತರು ಎಂಬ ಭಾವ ಪಬಲವಾಗಿದೆ. ಶೋಷಣೆಗೆ” ಒಳಗಾಗುವವರು 
ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆ ಮಾಡ್‌ವವರು ಇರುವವರೆಗೆ ಸಮಸುಖವೆಂಬುದು ಮರೀಜಿಕೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಸಮಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ವರ್ಗಭೇದ ಅಳಿಯಲೇ ಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ "ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಕೇಡೆಗಳ ಅಳಿದಾಗ ಮಾತ ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖಗಳಿಂದ 
ಲೋಕದ ಜನ ಆನಂದಮಯವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಪಡೆಯುವರು. ಇದನ್ನು ಅರಿಯುವುದೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಜಗದೇವಿ: 9; ಕೆಳವರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಜನಿಸುವುದು ಅವರವರ ಕರ್ಮಫಲ ಅಲ್ಲವೆ? 


ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷ ಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು 

ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾ] ಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 

ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 

ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ? 


ಶರಣಬಸವ: ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಕರ್ಮದ ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ ಮಾನವನನ್ನು 
ಮುಕ್ತನನ್ನಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಧರ್ಮ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಕಾಯಕ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಪುರಸ್ಕರಿಸುವುದೇ ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯಲೆಂದು ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಬೆಳಗಿಸುವಂತೆ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಹರಿಯಲು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬಿದರೆ ಆ ಪೂಜೆ ನಿಷ್ಪಯೋಜಕ ಎಂಬುದು ಮಹಾನುಭಾವಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಾಹಸದ: 


ಜಗದೇವಿ: ವಿಚಾರ ಬಹಳೇ ಗಹನವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕ, ಕಾಯಕ ಎಂದು ದಿನವೂ 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಎಂದರೇನು? 


ನಾನು ಆರಂಬವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಗುರುಪೂಜೆಗೆಂದು; 

ನಾನು ಬೆವಹಾರವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಗೆಂದು; 

ನಾನು ಪರಸೇವೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಜ೦ಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆಂದು; 
ನಾನಾವಾವ ಕರ್ಮ೦ಗಳ ಮಾಡಿದಡೆಯೂ 

ಆ ಕರ್ಮಫಲಭೋಗವ ನೀ ಕೊಡುವೆ ಎಂಬುದ ನಾನು ಬಲ್ಲೆನು. 
ನೀ ಕೊಟ್ಟ ದವ್ಯವ ನಿಮಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ ಮಾಡೆನು, 

ನಿಮ್ಮ ಸೊಹ`ಂಗೆ ಸಲಿಸುವನು 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಶರಣಬಸವ: ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಪಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ವಿಚಾರಗಳನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಕಾಯಕ, ಪಸಾದ' ಮತ್ತು `'ನೌಸೋಹ ಪಜ್ಜೆಯಿಂದ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ 


CO 00nಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? 


ರಕ್ಷಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಪತಿಯೊಬ್ಬರು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗೆ 
ಬೇಕಾದುದನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕು. ಆದರೆ ಬರಿ ತಮ್ಮ ಬಗ್ಗೆಯೇ So: 
ಕಾಯಕ ಸಿದ್ದಾ ರಿತವಾಗದು. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕ ಕೇವಲ ಸ್ವಂತದ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಸೀಮಿತವಾಗಿರದೆ 
ಸಾಂಸ ತಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಜಗಜ್ಜೊ ತಿ ಬಸವೇಶ್ವರರ ಅಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಸ್‌ ಸ್ವಲ್ಪ ಕ್‌ ಚೆನ್ನಾ ಗಿರುತ್ತೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು ಮೇಲೊ ್ನೀಟಕ್ಕೆ 
ಸರಳ ಎನಿಸುತ್ತವೆ. ಚ೦ತಿಸಿದಂತೆಲ್ಲ ಎಷ್ಟೊಂದು 'ಅರ್ಥಗರ್ಭಿತವಾಗಿವೆ. ನನಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಆಸೆ ತೀವವಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಶರಾಬಸವ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗುರು; 'ಲಿಲಗೆ ಮತ್ತು ಜಂಗಮವನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಪತಿಯೊಂದು ಉತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು. ಸೇವೆ 
ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿರಬೆಣೆಂದು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಇಡೀ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ದೇವರೆಂದು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಕಮವಾಗಿ ಗುರುಪೂಜೆ. ನ ರಿಂಗಾರ್ಜನೆ ಮತ್ತು 
ಹಳೆ. ೫. ಮತು ಮಡ್‌: ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ದೇವರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮಾಜವೆಂಬ 'ದೇವರಿಗೆ ಕೊಡುವುದಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ನಿಮ್ಮ 
ಸೊಮ್ಮಿಂಗೆ ರದ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸಿ ಅದನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯಾಗಿಸಿ. 
ದುರ್ಬಲವರ್ಗಗಳ ಉದ್ದಾರಕ್ಕೆ ಬಳಸಬೇಕೆಂದು ಸ ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಯಾರೂ ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳೆಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಯಾರೂ ಉಪವಾಸ ಬೀಳುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾರೂ 
ನಿರುದೊ ೀಗಿಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರಿಗೆ ವಿನಮಭಾವ ಇರುತ್ತದೆ. ಇದೇ ದಾಸೋಹ 
ಭಾವ. ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವರು "ಸಮಾನತೆಯ ಮತ್ತು” ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗೆಯೆ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಇತರರಿಗೆ ದಾಸೋಹ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ದಾನದಲ್ಲಿ ಹೀಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕೊಡುವವರಿಗೆ ಅಹಂಭಾವ ಬರಬಹುದು. 
ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೆ ದೀನಭಾವವಂತೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ನೀವು ಹೇಳುವ ಪಕಾರ ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿಶ್ವಮಾನವ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಸಿದ್ದಾಂತದಲ್ಲಿ ಪಸಾದ ಕುರಿತ್‌ ಹೇಳಲೇ ಇಲ್ಲವಲ್ಲಾ. ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲೆ ಪೂಜೆಯ 
ನಂತರ ಪಡೆಯುವುದು ಇಲ್ಲವೆ ಆಹಾರ ಮಾತ್ರ ಪಸಾದ ಎಂಬುದು ನನಗೆ ಗೊತ್ತು. 


ಶರಣಬಸವ: ಜಗದೇವಿ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪಸಾದಕ್ಕೆ ವಿಶಾಲವಾದ 
ಅರ್ಥವಿದೆ. ನಿಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕೂಡ ನೀವು ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ ನಳಸಬಾರದು ಎಂದು 
ಅಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕಾಯದ ಬಂದುದನ್ನು ದುಡಿಮೆಯ ಫಲ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರೆ 
ಮನದಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರ ಮೂಡುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಜಿ ಅಂತೆಯೆ ದುಡಿಮೆಯ ಫಲವನ್ನೂ 
ದೇವರ 'ಪಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕು. ಹಾಗೆ ಗಳಿಸಿದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ 
ಎನ್ನದೆ. ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗೆ ದಾಸೋಹ ಭಾವದ ಮೂಲಕ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಒಂದು 
ಅನ್ನದ ಅಗುಳನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಬಾರದು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಯಾರೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ 
ಬಳಲುವುದಿಲ್ಲ. ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಈ ರೀತಿಯ ದಾಸೋಹ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ (7) 


ಜಗದೇವಿ: ನಿಮ್ಮ ಮಾತು ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದಂತೆಲ್ಲ ಮನಸ್ಸು ನಿರಾಳವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬದುಕಿನ 
ಎಲ್ಲ ಜಟಿಲ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳನ್ನು ಬಸವ ತಂದೆ 'ಎಷ್ಟು ಸಲೀಸಾಗಿ ಬಗೆಹರಿಸಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದರ 
ಅರಿವಾಗುತ್ತಿದೆ. ವಾವ ಹೀಗೆ ಚಿಂತನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡಂತೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಜಾತಿ, ಕುಲ 
ಮತ್ತು ಅಂತಸ್ತು ಎಷ್ಟೊಂದು ಟೊಳ್ಳು ನಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಕುಲಮದ 
ಮತ್ತು ಧನಮದಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾದಾಗ ಪತತ ಮಾನವನಿಗೆ ಇಂಥ ದಾಸೋಹಂಭಾವ 
ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಹಂಕಾರದ ಮನಸ್ಸು ಇಂಥ ಸರಳ ಸಹಜ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನನಗನಿಸುತ್ತಿದೆ. 


ಜನ್ಮಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಹೋಗಲೀಯದೆ 

ಸೋಹಂ" ಎಂದೆನಿಸದೆ ದಾಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸಯಾ 
ಲಿಂಗಜಂಗಮಪಸಾದದ ನಿಲವ ತೋರಿ ಬದುಕಿಸಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ. 


ಶರಣಬಸವ: ಜಗದೇವಿ ಸರಿಯಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದೆ. ಅಹಂಕಾರವೇ ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ 
ಮೂಲ ಎಂದು ಭಕ್ತಿಭಂಡಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದಯಾಭಾವದಿಂದ ಮಾತ 
ಎಲ್ಲ ಸಮಸೆ ಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಲು "ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರ್‌ 
ಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸದೆ ದಾಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ ಎಂದು ದೇವರಲ್ಲಿ ಬೇಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಅಹಂಭಾವವನ್ನು ಹೊಡೆದುಹಾಕಬೇಕಿದೆ. ಆಗ ಮಾತ್ರ ಡೂ 
ಜಗತ್ತು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತವಾಗಲು ಸಾಧ್ಯ 


ಜಗದೇವಿ: ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಬಸವಧರ್ಮ ಹೊಸ ಧರ್ಮವೇ 
ಆದ ಹಾಗಾಯಿತಲ್ಲ? 


ಶರಣಬಸವ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ತೋರಿಸಿದ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಬಸವಧರ್ಮ ಎಂದು 
ಸೊನ್ನಲಿಗೆಯ ಶರಣ ಸಿದ್ಧರಾಮರೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಎನ್ನ ತನುಮನ “ಹಾಣಂಗಳು ಶುದವಾದವು 
ಬಸವಣ್ಣಾ ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮದಿಂದ” ಎಂದು ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಿದೇವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ 
ಜನಪದ “ಕವಿಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಗಳು ಹೊಸ ಮತದ ಹೊಸ ಮಂತಗಳು' 
ಎಂದು ಹಾಡಿ ಹೊಗಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ನಿನ್ನೆಸರು ದೆಸೆದೆಸೆಗೆ ಶಿವಮಂತ 
ತಾ 'ಮತಕೆ ಮಂತ ನಿತ್ಯದಲ್ಲಿ! ಒಕ್ಕಲಿಗ 
ಹೊಸ ಮಂತ್ರ RE 


ಸಾಧು ಸಾಧೆರೆ ಬಸವ ಓದು ಕಲಿಯಿತು ಜನವು 
ಹೋದ ಹೋದಲ್ಲಿ ಹೊಸಮಾತು! ಕೇಳಿದವು 
ಮೇದಿನಿಗೆ ಬಂತು ಹೊಸಬೆಳಕು. 


ಎಲ್ಲ ಬಲ್ಲಿದನಯ್ಯಾ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಸವಯ್ಯಾ 
ಚೆಲ್ಲಿದನು ತಂದು ಶಿವಬೆಳಕ! ನಾಡೊಳಗೆ 
ಸೊಲ್ಲೆತ್ತಿ ಜನವು ಹಾಡುವುದು. 


(ಬಲದ ಹಟ: ಮಬ 


ಶರಣಬಸವ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನು, ಹೊಸ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಶಿವನನ್ನು 
ಮತ್ತು ಹೊಸ ಜೀವನ ವಿಧಾನವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು ಎಂಬುದನ್ನು "ರೈತಾಪಿ ಜನರು 
ಹಾಡು ಕಟ್ಟಿ ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ ಎನ್ನಲು ಇಂಥ ಜನಪದ ಹಾಡುಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ, ಬೇಗೆ ಬಸವಧರ್ಮ 
ರೈತರ, ಕೃಷಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಒಟ್ಟಾರೆ ಬಡವರ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. `ಬಸವಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಟೀಕರಿಸದೆ ಭೇದಭಾವದ ಧರ್ಮದಲ್ಲೇ 
ಉಳಿಯುವುದೆಂದರೆ ಮಲ್ಲಿಗೆ ಇದ್ದರೂ ಮುಳ್ಳು ಮುಡಿದ ಹಾಗೆ. ಕಲ್ಲಿಗೆ ಕೈ ಮುಗಿದರೆ 
ಬರುವುದೇನಿದೆ. ಹೊಸಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಹೊಸಬದುಕನ್ನು ಕೊಟ್ಟ ಕಲ್ಲಾ ಣದ ಸವಣ್ಣನಿಗೆ 
ಕೈಮುಗಿಯವುದರಲ್ಲಿ ಸ ಸಾರ್ಥಕತೆ ಇಡೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ಇಂಥ ಮಾನವಕುಲತಿಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೊತೆಗೆ ಬದುಕಿದವರೇ 
ಧನ್ಯರಲ್ಲವೆ? ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅವರಿಗೆಲ್ಲ ಎಂಥ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಸೆಲೆಯಾಗಿರಬಹುದು? 
ಅವರೆಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಹೇಗೆ ಕಂಡಿರಬಹುದು?” 


ಶರಣಬಸವ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕುಟುಂಬ ಪೇಮಿ, ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮ ಪೇಮಿ. 
ಅವರು ಶರಣರನ್ನು ತಮ್ಮ ಕುಟುಂಬದ ಸದಸ ರೆಸದೇ ಭಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು, ಶರಣ ಸರಕುಲ 
ಜಾತಿ ಮತ ಭೇದಗಳಿಂದ ಮುಕವಾಗಿತ್ತು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೊಂದೇ ಅವರ. ಡೇವರು. ಕುಲದೇವರು, 
ಮನೆದೇವರು, ಗಾಮದೇವರು, ನಗೆರದೇವರು, ಸೀಮೆ ದೇವರು ಹೀಗೆ 33 ಕೋಟಿ 
ದೇವರುಗಳು ಅವರಗೆ ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು, ಒಂದೇ ಮಾನವ ಜನಾಂಗ, ದಯವೇ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲ, ದರ್ಮದ ಮೂಲವಾದ ದಯೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಎಶ್ವರಕ್ಷಣೆ ಸಾಧ್ಯ 
ಎಂದು ಸಾರಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಸಮಕಾಲೀನ ಶರಣರು ಹೃದಯತುಯು ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರೆಂದರೆ ಶರಣರಿಗೆಲ್ಲ ಪಂಚಪಾಣ. 


ಕಲ್ಯಾಣವೆಂಬ ಪಣತೆಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿರಸಹೆಂಬ ತೈಲವನೆರೆದು, 
ಆಚಾರವೆಂಬ ಬತ್ತಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ ಮುಟ್ಟಿಸಲು, 
ತೊಳಗಿ ಬೆಳಗುತ್ತಿದ್ದಿತಯ್ಯಾ ಶಿವನ ಪಕಾಶ! 

ಬೆಳಗಿನೊಳಗೆ ಬಪ್ಪತ್ತಿದ್ದರಯ್ಕಾ ಅಸರಿಖ್ಯಾತ ಭಕ್ತಗಣ೦ಗಳು. 
ಶಿವಭಕ್ತರಿದ್ದ ಕ್ಷೇತವೇ ಅವಿಮುಕಕ್ಷೇತವೆಂಬುದು `ಹುಸಿಯೇ9 
ಶಿವಭಕ್ತೆರಿದ್ದ ದೇತ ಪಾವನವೆಂಬುದ್‌ ಹುಸಿಯೆ? 
ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಎನ್ನ ಪರಮಾರಾಧ್ಯ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣನ 
ಕಂಡು ಬದುಕಿದೆನು ಹಹ ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯಾ 


ಹೀಗೆ ವ್ಯೋಮಮೂರುತಿ ಅಲ್ಲಮಪಭುಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಜ್ಕೊ ೀತಿಯಿಂದ ಶಿವನ ಪಕಾಶ ಬೆಳಗುವುದು ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪಭುಗಳು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಹೇಗಿತ್ತು ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ಅರಿವಿಗೆ ಬಾರದೆ ಇರದು. ಪಭುಗಳಿಗೆ 
ಇಷ್ಟು ಕೊಂಡಾಡಿದರೂ ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ. ಅವರು. ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನೇ 
ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಸ್ಟರೂಪರೇ ಆಗಿದ್ದರು. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ್ತ() 


ಜಗದೇವಿ: ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ ಹೊಸ ಧರ್ಮದ ಕುರಿತು ಎಷ್ಟು ಕೇಳಿದರೂ 
ಕೇಳಬೇಕೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. ವಿಶ್ವದ "ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆ 
ಗೊಳಿಸುವ ಈ ದಮನದ ವೈಶಿಷ್ಟವೇನು? ಜಗತ್ತಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ನೋಡುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? 


ಶರಣಬಸವ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಯಾ ಣದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಬಹಳಷ್ಟು 
ಪಯೋಗಗಳು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ "ನಡೆದ ಮೊದಲ ಪಯೋಗಗರ್ಳೆ' ಆಗಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ವಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು. ಕಜ್ಯಸಿಂಹಾಸನವನ್ನು ಅವರು ಕೆಣಕಲಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಪಜಾಪ ಪಭುತ್ವದ ಕನಸು ಬಿತ್ತಿದರು. ಅವರ 
ಅನುಭವಮಂಟಪದಲ್ಲಿನ ಅಮರಗಣಕಗಳ್ಲ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾರಿಗದವರಿದ್ದರು. 
ಮಹಿಳೆಯರಿದ್ದರು. ಅವರೆಲ್ಲ ಆ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ. ಎಂಬ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸ೦ಸತ್ತಿನ pe ರಾಗಿದ್ದರು. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದವರಾಗಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ಪರಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೊದಳೆಗರು: 
ಅವರು ಪಾರಂಭಿಸಿದ ಭಳ ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಕೂಡ 
ಶರಣರಾದಕು. ಅಕ್ಬರ ಕಲಿತರು, ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲೇ ಆರಂಭವಾಯಿತು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಎಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ “ ಘೋಷಿಸಿದ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳೆಲ್ಲ ಇವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಪರ್ಯಾಯವನ್ನು ಹುಡುಕಿದರು. ಸ್ಥಾವರ "ಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಗುಡಿಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ, ದಾನಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ದಾಸೋಹ, ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಕಾಯಕಸಿದ್ದಾಂತ, 
ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಬಸವಧರ್ಮ ಹೊಸಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ಜಗದೇವಿ: ಇಂಥ ಹೊಸಧರ್ಮವನ್ನು ನಮ್ಮ ರೈತಾಪಿ ಜನರೂ ಗುರುತಿಸಿದ್ದು 
ನನಗೆ ಹೆಮ್ಮೆ ಎನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅವರು ಹಾಡಿದ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಇನ್ನಷ್ಟು ಬ್ಬ ಕೇಳೋಣವೆ. 


ಶರಣಬಸವ: ನನಗೂ ಕೇಳಬೇಕೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. 


ವಾದವಾದವೆ ನಡೆದು ವೇದವೇದವೆ ಸೋತು 
ಭೇದ ಬೇಡೆಂದು ಬಸವಣ್ಣ! ಸಾರುದಕೆ 
ಹೋದ ಹೋದಲ್ಲಿ ಹೊಸಮಾತು. 


ಬಸವ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯು ಬಸವ ಬಡವರ ನಿಧಿಯು 
ಬಸವ ಮಳೆಬೆಳೆಯು ನಾಡೊಳಗ! ನಿಜದೀಪ 
ಬಸವನೇ ಸಗ್ಗಸೋಪಾನ. 


ಮಲ್ಲಿಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಮುಳ್ಳಾಕ ಮುಡಿಯಾದು 
ಕಲ್ಯಾಣದಾಗ ಬಸವಣ್ಣ! ಇರುವಾಗ 
ಕಲ್ಲಿಗ್ಯಾಕ ಕೈ ಮುಗಿಯಾದು. 


©, 


ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲನೇನಯ್ಯಾ? 
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ಕರ್ಪುರದ ಕಾಯದಲ್ಲಿ 
ನೀರಮಾನ್ವಿ ಕಥೆಗಳು 
ನಾರೀ ಹಳ್ಳದ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಣ್ಣಿನ ಬಳೆ ಮತ್ತು ಇತರ ಕತೆಗಳು 
ಹಂಗಿನರಮನೆಯ ಹೊರಗೆ 
ಅನಾಥ ಪಕ್ಷಿ ಯ ಕಲರವ 
ಕಾಳಬೆಳುದಿಂಗಳ ಸಿರಿ 
ಹಣದಿ 

ಪಟ್ಟಾ 

ಉಡಿಯಲ್ಲಿಯ ಉರಿ 
ಮಣ್ಣಿನ ಕುಡಿಕೆ 

ಹಂಸ ಹಾರಿತ್ತು 

ಬಾಳೆಗಿಡ ಗೊನೆ ಹಾಕಿತು 
ವಾಸ್ತವದ ಕನವರಿಕೆ 
ತಪ್ಪಂಡ 

ಹುಡುಕಾಟ 

ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧ ಅಲೆಗಳು 
ಲದೇಣಿಯಾ 

ಮೀಯುವ ಆಟ 

ಕಾಡಿನ ಬೇರು 
ವಸುಂಧರೆಯ ಧ್ಯಾನ 
ಸದ್ಯಕಿದು ಹುಚ್ಚರ ಸಂತಿ 
ಮೋಹನದಾಶ 
ಬೇರುಗಳು 

ತೂತು ಬೊಟ್ಟು 

ಕಣಜ 


ಸಮಗ್ರ ಕಥೆಗಳು 


ಹಟವಾದಿ ಮತ್ತು ಹುಡುಗಿ 
ಗಾಂಧಿಯೊಳಗೆ 

ಆ ಅಜ್ಜ - ಈ ಮೊಮ್ಮಗ 

ತಮಾಷಾ 

ಜಾಲಿ ಹೂಗಳ ನಡುವೆ 

ಮರಾಠಿ ದಲಿತ ಕಾವ್ಯ 

ಕೆಡಹಬಲ್ಲರು ಅವರು ಕಟ್ಟಬಲ್ಲೆವು ನಾವು 
ಗಾಂಧೀಗಿಡ 

ಕಣ್ಣ ಮುಂದಿನ ಬೆಳಕು 

ಸಿಸಿಫಸ್‌ರ ಸುತ್ತು 

ಕದವಿಲ್ಲದ ಊರಲ್ಲಿ 

ಅವ್ವ 

ಕಣ್ಮುಚ್ಚಿ ಕಂಡವರು 

ಸುನೀತ ಸಂಪದ 

ಮಳೆಯೇ ಮಂಟಪ 

ಬಾಂಬ್‌ ವಿರೋಧಿ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಿ ಕವಿತೆಗಳು 
ಈ ಮಣ್ಣು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಮುನ್ನ 


ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 


ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ಚಂದ್ರಕಾಂತ ವಡ್ಡು 
ಶಾಂತಾರಾಮ ಸೋಮಯಾಜಿ 
ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ವೀರಭದ್ರ 

ರಾಜಶೇಖರ ಹತಗುಂದಿ 
ಶಿವಕುಮಾರ ನಾಗವಾರ 
ಚಿತ್ರಶೇಖರ ಕಂಠಿ 
ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು 
ಡಾ. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ವಣೇನೂರು 
ಬಿದರಹಳ್ಳಿ ನರಸಿಂಹಮೂರ್ತಿ 
ಬಿ.ಎಂ. ಬಶೀರ್‌ 

ಡಿ.ಬಿ. ರಜಿಯಾ 

ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಸಾದರ 
ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮನಿ 

ಡಾ. ಪ್ರಹ್ಲಾದ ಅಗಸನಕಟ್ಟೆ 
ಕೃಷ್ಣನಾಯಕ್‌ 

ಡಾ. ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 

ಡಾ. ಶಾಂತರಸ ಹೆಂಬೇರಾಳು 
ಡಾ. ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 
ಹನಸ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಆರ್‌.ಪಿ. ಹೆಗಡೆ 

ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು 
ಡಾ. ಬೆಸಗರಹಳ್ಳಿ ರಾಮಣ್ಣ 
ಸಮಗ್ರ ಕಥನ ಸಾಹಿತ್ಯ 

ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 


ಡಾ. ಬೂದಗುಪ್ಪ ಪ್ರಹಾದರೆಡ್ಡಿ 
ಪ್ರಮೋದ್‌ ತುರ್ವಿಹಾಳ್‌ 
ಮುದೇನೂರು ಸಂಗಣ್ಣ 
ವಿಕ್ರಮ ವಿಸಾಜಿ 

ಬಿ. ಪೀರ್‌ ಬಾಷ 

ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 

ಪ್ರೊ. ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭು ಬೆಟ್ಟದೂರು 
ಸತೀಶ್‌ ಕುಲಕರ್ಣಿ 
ದಸ್ತಗೀರ್‌ ಸಾಬ್‌ ದಿನ್ನಿ 

ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಸಾದರ 
ಜಿ.ಕೆ. ರವೀಂದ್ರಕುಮಾರ್‌ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಶಂಕರ ಪಾಟೀಲ 

ಚೆನ್ನವೀರ ಕಣವಿ 
ಎಚ್‌.ಎಸ್‌. ಶಿವಪ್ರಕಾಶ್‌ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಗವಿಸಿದ್ಧ ಎನ್‌. ಬಳ್ಳಾರಿ 


15 
15 
15 
30 
60 
125 
45 
60 
45 
45 
50 
75 
30 
30 
45 
60 
40 
50 
60 
35 
40 
50 
50 
50 
60 


450 
150 


60 
30 
75 
45 
45 
75 
35 
35 
35 
50 
75 
60 
35 
100 
50 
30 
75 


*60. 
ಕಾದಂಬರಿ 

*61. 
*62. 
x63. 
*64, 
*65, 
*66. 
*67. 
*68. 
*69. 
*70. 
#71. 
#72. 
*73, 
*74,. 


ಮಗು ಮಲಗಿದೆ ಎದೆಯ ಮೇಲೆ 
ಚಿತ್ತಾರ 

ಬಾಗಿಲಾಚೆಯ ಮೌನ 
ಕಂಪನಿ ಸವಾಲ್‌ 

ನೂರು ಗೋರಿಯ ದೀಪ 
ಉರಿವ ಒಲೆಗಳ ಮುಂದೆ 
ಗಾಂಧೀ ಟು ಗೋದ್ರಾ 
ದರುಶನ 

ಲೋಹದ ಕಣ್ಣು 

ಪುಟಾಣಿ ಕೆಂಪು ಶೂ 
ಕಡಲಿಗೆಷ್ಟೊಂದು ಬಾಗಿಲು 
ರಜಿಯಾ ಅವರ ಕವಿತೆಗಳು 
ವರನಂದಿ ಪ್ರತಿಮೆ 

ಬಯಲ ಬಾನಿನಲ್ಲಿ 
ಸತೀಶ್‌ ಸಮಗ್ರ ಕವಿತೆಗಳು 
ಇಂತಿ ನಂದಿ 


ಮಾಂಡೋವಿ 
ಶಾಮಣ್ಣ 

ಗಾಂಧಿ ಬಂದ 
ಬದುಕು 

ಹುತ್ತ 

ಲೋಟಸ್‌ ಪಾಂಡ್‌ 
ಚಾಕ್ರಿ ನಿಂಬಜ್ಜ 
ರಂಗನೋ ಮಲೆ ಮಂಗನೋ 
ಕೆರೂರುನಾಮಾ 
ಅತಂತ್ರ 

ಜನ್ನತ್‌ ಮೊಹಲ್ಲಾ 
ಬಿಡುಗಡೆ 

ಕರ್ಫ್ಯೂ 
ಅವಿಶ್ರಾಂತ 


ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ 


#75. 


*82. 
x83. 


ನನೊ ್ಲಿಳಗಿನ ಹಾಡು ಕ್ಯೂಬಾ 
ಸಂಚ ಎಚ್‌ 
ನಾ ಕಂಡ ಬ್ರರಿಲ್‌ 
ಥೇಮ್ಸ್‌ನಿಂದ ಟೈಬರ್‌ವರೆಗೆ 
ಆಗ್ನೇಯದಂಗಳದಲ್ಲಿ 

ಕುಲು. ಕಣಿವೆಯಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧಿ-ಕೃಷ್ಣರ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಮರಳುಗಾಡಿನ ಬೆಡಗು 
ಅಪೂರ್ವ ಪೂರ್ವ 


ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಇತರೆ 


84. 

*85, 
*86, 
*87. 
88. 

*89. 
*90). 


ಲೋಹಿಯಾ 

ಸರಳಸಿದ್ಧರಾಮ ಚರಿತೆ 

ಶ್ರೀ ಮಧುರಚೆನ್ನರ ಸ್ಮತಿಗಳು 
ಕಾಡು ಮತ್ತು ತೋಪು 

ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 

ಶತಮಾನ 

ಅಣುವೆಂಬ ಸದ್ದಿಲ್ಲದ ಸಾವ ಕುರಿತು 


ಎಂ.ಡಿ. ಒಕ್ಕುಂದ 

ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ 
ರೂಪ ಹಾಸನ 

ಸತೀಶ ಕುಲಕರ್ಣಿ 

ಡಾ. ವಿನಯಾ 

ಆರ್‌. ನಿರ್ಮಲ 

ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಸವಿತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಡಾ. ಎಚ್‌.ಎಲ್‌. ಪುಷ್ಪ 
ಛಾಯಾ ಭಗವತಿ 

ರೂಪ ಹಾಸನ 

ಡಿ.ಬಿ. ರಜಿಯಾ 

ಜ್ಯೋತಿ ಗುರುಪ್ರಸಾದ್‌ 
ಅನು: ಡಾ. ಪಂಚಾಕ್ಷರಿ ಹಿರೇಮಠ 
ಸತೀಶ್‌ ಕುಲಕರ್ಣಿ 
ವಿಜಯಕಾಂತ ಪಾಟೀಲ 


ರವಿ ಬೆಳಗೆರೆ 

ಕುಂ. ವೀರಭದ್ರಪ್ಪ 
ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 
ಗೀತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಬಾಳಾಸಾಹೇಬ ಲೋಕಾಪುರ 
ತಾರಾ ಭಟ್‌ 
ಬ್ರಹ್ಮದೇವ್‌ ಹದಳಗಿ 
ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಕುಳಾಯಿ 
ಚಂದ್ರಕಾಂತ ಕುಸನೂರ 
ಗುರುರಾಜ ಮಾರ್ಪಳ್ಳಿ 
ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮನಿ 
ಅನು : ಕೆ.ಕೆ. ನಾಯರ್‌ 


ಅನು : ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 


ಡಾ. ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಕೌಂಟೆ 


ಜಿ.ಎನ್‌. ಮೋಹನ್‌ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 

ಡಾ. ಸಿ. ನಾಗಭೂಷಣ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 


ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು 
ಡಾ. ಸಿಂಪಿ ಲಿಂಗಣ್ಣ 

ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 

ಮೊಗಳ್ಳಿ ಗಣೇಶ 

ಎನ್‌. ಜಗದೀಶ ಕೊಪ್ಪ 


100 
350 


200 


100 


120 


125 


ನಿರ್‌ಬೀಜೀಕರಣದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 12 
ಬುದ್ಧ ಚರಿತೆ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು 180 
ಸೌಂದರನಂದ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು 150 
ನೀರದೀವಿಗೆ ಡಾ. ಕೆ.ವೈ. ನಾರಾಯಣಸ್ವಾಮಿ 100 
ನಮ್ಮ ಬಡತನ ಸಂವಿಧಾನಕ್ಕೊಂದು ಕಳಂಕ ಜಸ್ಟೀರ್‌ ಸಿಂಗ್‌ 25 
ಅಲ್ಲಮನ ವಚನ ಚಂದ್ರಿಕೆ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು 250 
ಸೂಳೆ ಸಂಕವ್ವೆ (ನಾಟಕ) ಮುದೇನೂರ ಸಂಗಣ್ಣ 50 
ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಧರ್ಮದರ್ಶನ ಕುಮಾರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ ಪೋಳ 100 
ನಾ ನಿಮ್ಮೊಳಗು ಪ್ರೊ. ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 100 
ಬಗೆ ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ 60 
ಹಣತೆ ಜಿ.ಎಸ್‌.ಎಸ್‌. ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ 300 
ಎಸ್‌. ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪ : ಒಂದು ಅಧ್ಯಯನ ಕೋ. ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ 125 
ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 15 
ಹುತಾತ್ಮ ಭಗತ್‌ಸಿಂಗ್‌ ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 60 
ಗುಣಗೌರವ ಜಿ.ಎಸ್‌. ನಾಯಕ 75 
ಜೀವನಸಂಧ್ಯಾ ಡಾ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಕಿತ್ತೂರ 75 
ಬಳ್ಳಾರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸ ಡಾ. ಜೆ.ಎಂ. ನಾಗಯ್ಯ “100 
ನೊಂದವರ ನೋವು ಮೂಡ್ನಾಕೂಡು ಚಿನ್ನಸ್ಪಾಮಿ 60 
ಸಾಕ್ಷಿ ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 50 
ಸಲ್ಲಲಿತ ಸನ್ಮಾರ್ಗ ಚೆನ್ನಬಸವಪ್ಪ ಬೆಟ್ಟದೂರು 30 
ಪ್ರೇಮಲೋಕದ ಮಾಯಾವಿ ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 45 
ಶರಣ ಬಂಡಾಯ ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 50 
ಜಯಪ್ರಕಾಶ್‌ ನಾರಾಯಣ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 100 
ಬೆಳಗಿನ ಬೆರಗು ಜಿ.ಎನ್‌. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ 75 
ರಸೀದಿ ತಿಕೀಟು ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 100 
ನಡುಹಗಲಿನಲ್ಲಿ ಕಂದೀಲುಗಳು ಡಾ. ರಾಜೇಂದ್ರ ಚೆನ್ನಿ 125 
ಕುವೆಂಪು - ಒಂದು ಪುನರನ್ವೇಷಣೆ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 150 
ಬಸವಣ್ಣನರ ದೇವರು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 15 
ಹಿಂದೂ ಮಂದಿರಗಳು ಹಾಗೂ ಔರಂಗಜೇಬರ ಆದೇಶಗಳು ಹಸನ್‌ನಯೀ೦ ಸುರಕೋಡ 20 
ನಮ್ಮೊಡನೆ ನಮ್ಮ ನುಡಿ ಡಾ. ಕೆ.ವಿ. ನಾರಾಯಣ 50 
ಅನೇಕ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 125 
ಖರೇ ಖರೇ ಸಂಗ್ಯಾ-ಬಾ ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ 30 
ಶಿವಾಜಿ ಮೂಲ ಕನ್ನಡ ನೆಲ ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 150 
ಅಯೋಧ್ಯೆ-ವಿನಾಶಕಾರಿ ವೋಟ್‌ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ರಾಜಕೀಯ ಹಸನ್‌ನಯೀ೦ ಸುರಕೋಡ 25 
ಮನೆಯೊಡೆಯನಿದ್ದಾನೋ ಎಸ್‌.ಜಿ. ಮೈಸೂರು ಮಠ 150 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ? ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 25 
ಅರಿವಿನ ನಡೆ ಡಾ. ಕವಿತಾ ರೈ 50 
ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಶಿಕ್ಷಣ ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 40 
ಕರ್ನಾಟಕ ಏಕೀಕರಣ ಕೋ ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ 60 
ಮರಳಿ ಬರಲಿದೆ ಸಮಾಜವಾದ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 60 
ಬಸವ ಧರ್ಮದ ವಿಶ್ವ ಸಂದೇಶ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 15 
ರೈತಭಾರತ : ಅವಸಾನದ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 20 
ಆ ಗಣರಾಜ್ಯ - ಈ ಕರ್ನಾಟಕ ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 60 
ಪಡುವಣದ ಕಡಲು ಸುನಂದಾ ಪ್ರಕಾಶ ಕಡಮೆ 45 
ಇಸ್ಲಾಂ : ಹುಟ್ಟು ಮತ್ತು ವಿಕಾಸ ಅನು : ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 125 
ವಸಿಷ್ಠರು ಮತ್ತು ವಾಲ್ಮೀಕಿಯರು ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 150 
ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳು ಹಾಗೂ ಭಾರತದ ಹೊಲೀಸರು ಅನು : ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 60 
ರಂಗಕೋಗಿಲೆ ಜುಬೇದಾಬಾಯಿ ವೀಣಾ ಕುಲಕರ್ಣಿ 45 
ಪ್ರತಿಚಿಂತನೆ ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 150 
ಇಲ್ಲದ ತೀರದಲ್ಲಿ ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 60 


*141. 
*142, 
*143, 
x144. 
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x148. 
*149. 
*150. 
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*152. 
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154. 


*155. 
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182. 
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ಕರ್ಪೂರಿ ಶಾಕೂರ್‌ ಹಾಗೂ ಸಮಾಜವಾದ 
ಮೂರನೆಯ ಇರವು 

ರಾಜಕೀಯದ ಮಧ್ಯೆ ಬಿಡುವು 

ಕೌದಿ ಕಂಬಳಿ 

ನಾನು ಪಾಟೀಲ ಪುಟ್ಟಪ್ಪ (ಭಾಗ 1) 
ಬೆಳಗು (ನಾಟಕ) 

ಎರಡು ಕಿರು ನಾಟಕಗಳು 

ಹೊಸ ದಿಕ್ಕು 

ನೀಲಗಂಗಯ್ಯ ಪೂಜಾರ್‌ 

ಲೋಹಿಯಾ : ವ್ಯಕ್ತಿ-ವಿಚಾರ-ವಿಮರ್ಶೆ 
ನೆನಪುಗಳು : ಚಂಪಾ ಲಿಮಯೆ 

ಆತ್ಮಕಥೆ : ಮಧುಲಿಮಯೆ 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕೋಮುದ್ವೇಷ 

ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 

ಒಲವು ನಮ್ಮ ಬದುಕು 

ಸತ್ಯದ ಹುಡುಕಾಟ 

ಹೂ ಮನಸ್ಸಿನ ಹೋರಾಟಗಾರ ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 
ಅರ್ಥನೀತಿ 

ಇವರು ನಮ್ಮವರು 

ಸೌಹಾರ್ದ ಸೌರಭ 

ಇವರು ನಮ್ಮ ಜನರು 

ಕೆಂಡಸಂಪಿಗೆ ನೆನಪು 

ಜೋಳ ಜೋಳೇಶ್ವರ 

ಅಮೂರ್ತತೆ ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 
ಇಸ್ಲಾಮೀ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಮರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು 
ಗೊಂದಲಿಗ್ಯಾ 

ಜಯದೇವಿತಾಯಿ ಲಿಗಾಡೆ 
ಮಹಾಕ್ರಾಂತಿ (ನಾಟಕ) 

ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಸವಾಲಾದ ಶರಣರು 
ಸೇನೆ ಇಲ್ಲದ ಕದನ 

ನಾನು ಪಾಟೀಲ ಪುಟ್ಟಪ್ಪ (ಭಾಗ 2) 
ಗಾಂಧಿಯೊಂದಿಗೆ ಒಬ್ಬ ನಾಸ್ತಿಕ ಕ 
ಆರ್ಧ ಕಥಾನಕ 

ನನ್ನ ಬದುಕು 

.. ರೂಪಗಳನು ದಾಟಿ 

ಕರುಣೆಯ ಕಂದ 

ಗಾಂಧಿಗೆ ಸಾವಿಲ್ಲ 

ಶರಣರ ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿ 

ನೆಲ್ಸನ್‌ ಮಂಡೇಲಾ 


ಕುವೆಂಪು ಶ್ರೀರಾಮಾಯಣ ದರ್ಶನಂ ಕರ್ತೃ ಯಾರು? 


ದರ್ಶನ ಯಾವುದು? 

ಮೌಢ್ಯಾಚರಣೆ ನಿಷೇಧ ಕಾಯಿದೆ ಔಚಿತ್ಯ 
ಲಿಂಗಾಯತ ಹಿಂದೂ ಅಲ್ಲ ವೀರಶೈವವೂ ಅಲ್ಲ 
ಮಹಾತ್ಮ ಗಾಂಧಿ 
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